बडोंद(-शियापुरा-श्री लुहाणामित्र स्टीम प्रिन्टिठ्र प्रेसमें विदुल्भाई 
आशाराम ठक्कर तरफसे शेठ मोहनछालनी वेद-आगरा-उनके लिये 
ता, ६-३-१०१८ रोम छापकर प्रसिद्ध कीया गया. 


' ॥ अहँग॥ . े 
'प$४ 


परमगुरुभ्रीवृद्धिचन्द्रेश्यों नमः । 


इन्द्रियपराजयदिगदरशन. 


0 ० 





जिसने वालपनेमें जगको वड़ा पराक्रम दिखलाया, 
साथ खेलने वाले सुरने, चमत्कार वलसे पाया । 

ऐसे श्रीप्रशमहावीरका धरकर ध्यान हृदयसे आज, ु 
करूं ग्रंथदी रचना छोटे, ईद्रियां वश करने काज ॥ ९ ॥। 


संप्तारमें समस्त प्राणी छुखको चाहनेवाले और दुःखपर द्वेप धारण 
करनेवाले माठम होते हैं । यद्यपि सभी प्राणी सुखके साधनोंको प्राप्त 
करने और.दुःखके कारणोंको दूर करनेमें प्रयत्नशीर रहते हैँ। तथापि 
समुचित साधनोंके अभावसे सुखकी प्राप्ति नहीं होती, और दुःख दूर 
भी नहीं होता | प्रत्युत दुःख अधिकाधिक समीप ही आता जाता है। 
इसका कारण इतना ही है कि; निप्तको श्राणी सुखका साधन समझते 
हैं, वह, वास्तवर्म सुखका साधन नहीं, किन्तु दुःखको निमंत्रण करके 
लानेवाला दूत ही है । जैसे पांच इन्द्रियोंके विषय । इन पांचों इन्द्रि- 
योंको सब प्राणी सुखके साधन मानते हैं, परन्तु परिणाम वे कितने 
दुःख देनेवाले होते हैं, इसीका दिगदर्शन इस छोटेसे एस्तकर्मे किया 
जायगा । 


१ स्पर्सन्द्रिय (शरीर), २ रसनेन्द्रिय (नीम), ३ प्राणेन्द्रिय 
(नाक), ४ चक्षुरिन्द्रिय (आंख) और ९ अवणेन्दिय धान) हत 


(२) 


पांचों इस््योंके--नामोकों तो प्रायः समी महुप्य जानते ही हें, 
परन्तु इन पांचोंके कितने और कौन कोनसे विषय हैं, इनको बहुत 


कम मनुष्य जानते हैं। अत एंव एक एक इन्द्रियकें कितने ओर कोन 





कौनसे विषय हैं, इसकोही पहले दिखलाते हैं । 

इखियेंके नाम. | विषयोकी सैल्या. | विवेक नाम... नाम. | विपयोंकी संख्या. | विपयोके नाम. 

१ स्परेन्द्रिय ४०8 शीत, उप्ण, हलका, भारी, 
(शरीर). स्रिग्य, रुखा, सुकोमल 

ओर कठिन | 

२ रसनेन्द्रिय हे मधुर, आम्ल, तिक्त, कट्ट, 
(जीम). कपाय । 

३ प्राणेन्द्रि ३ सुगन्ध ओर दुर्गेन्ध। 
(नाक) . ; * 

४ चल्लुरिन्द्रिय 5 शुक्ल, नीछ, हरित, पीत 
(आंख). कट ओर रक्त 

५ श्रवणेन्द्रिय 3 शब्द, अपशब्द ओर मिं- 
(कान). श्रशव्द | 


३ 





ये सब मिलकर पांचों इन्द्रियोंके तेईस विपय हैं। इन पांचों 
इन्द्रियोंमेंसे प्रथम स्पेशेन्द्रियके विषयोंसे होनेवाले दुःखोंकी ओर 
ख्याल करें | 


(8) | 
“०७ स्परेन्द्रियं: /४ ०. 


स्वेच्छाविहारसुखितो निव॑ंसन्नगानां 
भक्षद्ने किसलयानि मंनोहराणि+ 
आरोहणाडकुशविनोदनवन्धनादि मे ह 
दन्ती त्वगिन्द्रिययशः समुपेति दुःख ॥१॥ 


(१७१४९ 


इच्छानसार टहलनेमे सुख माननेवाला, परव॑तोम निवास करनेवाढा 
ओर कनर्मं सुकोमल वृक्षोकी मनोहर पत्तिओंको खानेवाढा हाथी, सरों- 
न्दियके विपयो्मे वशीभूत होकरके आरोहण, अंकुश, प्रेरणक्रिया और 
वन्धवादि दुःखोंको पता है । स्पर्शेन्द्रियके विषयोंके वशीभूत होनेसे 
हाथीकी केसी अवस्था होती है, इस पर जरा ध्यान दीजिये । 


विषयों मस्त बने हुए हाथीको; हजारों कष्टोंका सामना करना 
पड़ता है। हाथी स्वतंत्रतासे वनमं बिचरता है । परन्तु वह हतमाग्य, 
ज्योही बनावटी हथनीको देखता है, त्योंही विषयान्ध बनकर उप्तकी तरफ 
दौइता है। यहाँ तक कि पकड़ा भी नहीं जा सकता। इस समय, उसको 
फंसानेके लिये एक बड़ा खड्ठा बनाया जाता है। जिप्तपर एक हथनीकी 
सुंदर आकृति खड़ी की जाती है । हाथी, उस्त घनाघदी हथनीके पाप्त 
जाकरके, उसके साथ ज्योंही विषय सेवन करनेके लिये तत्पर होता है; 
त्योंहदी वह हाथी, उस खड्डेमें धड़ाकसे पंड़ता है। इंस समय उसको 
बहुत दुःख होता है। वह खड़ा भी नहीं हो सकता। और ऐसा 
दिगमूढ हो जाता है कि-कहीं जाने आनेका रास्ता भी ,उप्तको नहीं 
सुझता ।,अत एवं वह चिल्ाने छूगता है। उप्तकी चिल्लाहस्से जंगलके 
सभी प्राणी डरने छगते हैँ । इस समय हाथीको पकड़ने वाले मदुप्य 
भी दूर भाग जाते हैँ । अगर ये उप्तके समीप रहें, तो उनके हृ्योँमें 
भी एकप्तमय तो कहुणाका संचार अवश्य हो जाय। किन्तु उन 


(४) 

लोगोंका तो यह व्यापारही होनेसे, वे एनः उत्तके समीप आते ह, 
और करुणाके स्थानमें क्रीडा करने ढुग जाते हैं । ऐसी अवस्थार्म वह 
हाथी, छ्ुधा और तृपासे पीडित होकर जब सर्वया अशक्त होनाता है, 
तब हाथीकों पकड़ने वाले जीते जी, उस हाथी पर जो क्रूरता करते हैं, 
उम्तका वर्णन करनेके लिये यह लेखिनी विहकुल अशक्त ह। वप्त, इसी 
तरह तिर्यचयोनिमं हाथीसे लेकरके समस्त प्राणीओंकी दशा ख्य॑ 
विचार लेनी चाहिये | इसमें भी जन्मसे दुःखी-कृत्तोंकी स्थिति तो 
खास करके विचारने योग्य है। निप्तको पेट भरनेंके छिये पूरा अन्न 
नहीं मिल्ता, कोई सम्मान नहीं देता, ओर जिसके शरीर पर वम्रका 
टुकड़ा तक भी नहीं, एवं रहनेके लिये स्थान तक भी नहीं, व कुत्ते मी कार्तिक 
महीनेके पारंभमें दुःखी होनात हँ। सड़ी हुई कृत्तियोंके पीछे पीछे 
गलियोंमें घूमते हैं । भूख ओर तृपाकों भी नहीं गिनत | मह्प्येकि 
प्रहार भी उतने ही सहन करते हैं । वीमार पहडनाते है । वाकू गिर 
जाते हैँ । शरीर जीर्ण हो जाता है। यहांतक कि-पागल भी वन 
जाते हैं । तथापि सपशेंन्द्रियकें विषयोंको नहीं छोड़ सकते। उन कत्तांकी 
अकथनीय कुरुत्यु अपनी आंखोंसे देखते हँ।व विचारे तो एक महीनेके 
लिये सपशेन्द्रियके विषयोर्म छुठ्ध होकर ऐसी उम्रदशाका अनुभव करते 
हैं, तो फिर, मनुष्य, कि जो वारहों महीने स्पर्शेन्द्रियक्रे विषयोमें वशवत्ती 
वने रहते हैं, उनकी कैप्ती दशा होती है, ओर होती होगी, इसका विचार 
पाठक लय कर सकते हैं। महात्मा तुल्सीदासने ठीक ही कहा हें 


कारतिक मासके कूतरे तजे अन्न और प्यास । 
तुलसी वां की क्या गति जिसके बारे मास ॥ १ ॥ 


सर्ेन्द्रियाधीन प्राणी हमेशा आत्तिध्यानवाले रहते हैं.) इस 
विपयर्म एक यह भी वात विचारने योग्य है कि-मलुप्योंको स्पर्शन्द्रिय 


(५) 


जन्य विपयसुख, सिवाय द्रव्यके प्राप्त नहीं होता.। और द्रव्यके प्राप्त 
करनेम जो परिश्रम, छल, कपट, दंभ ओर भेदादि करने पड़ते हैं, वे, 
इसके अनुभवी अच्छी तरह समझते ही हैं । शाल्रकारोंने तो धर्मके 
निमित्तसे द्वव्यप्राप्ति करने वाहेको भी आरत्त॑ध्यानी कहे हैं । तो फिर 
अन्य कारणोंसे द्रन्यकी इच्छा रखनेवालोंके लिये तो कहना ही क्या ?। 
हरिभद्रसारि कहते हैं:--- 


/धग्ार्थ यस्य वित्तेद तस्यानीहा गरीयसी । 
प्रक्ालनाद्धि पंकरय दरतो5स्पशन वरम्‌ ” ॥ १ ॥ 


जिम्तको धर्मके लिये द्रव्यकी इच्छा होती हु; उप्तकी अनीहा 
( इच्छारहितता ) ही श्रेष्ठ है। क्योंकि, किचर्ड्म पाऊं डालकर फिर 
घोनेकी अपेक्षा, किच्चडसे (र रहना-स्पर्श नहीं करना ही अत्युत्तमहै। 


उपयुक्त, कथनमें धमबुद्धिसे मी द्रव्यसंग्रहकी इच्छाका निषेध 
किया गया है । क्योंकि इसमें भी आत्तध्यान रहा हुआ है । यहाँ यह्‌ 
शंका उपस्थित हो सकती है कि; “ जब महानिशीयादि सूत्रोंमें ओर 
अन्य धर्मग्रेयोमे ऐसा कहा गया है कि-दऋन्‍्यवान्‌ पुरुष, अपने द्वन्यसे 
जिनमंदिरादि देवाल्य बनवावे, तो वह वबारहवें खगमें जाय, तब, 
द्रव्यके लिये आरतध्यान कैसे दिखलाया ? | ” इसका उत्तर यह. है।-- 
जिनमंदिरके वनवानेम जो वारहवें स्वगेकी प्राप्ति दिखलाइ है, यह 
अपने विद्यमान द्रव्यक्ा जिनमंदिरिके बनवानेमें सदुपयोग करें, इसके 
लिये । क्योंकि, अपनी विद्यमान रक्ष्मीका व्यय करनेमें, . इतने द्वव्य 
परसे मूरच्छा उतरती है-छोभकी न्यूनता होती है। और मंदिरादिके 
बनवानेकी आशासे भी, हव्यके इबड्ढें करनेकी इच्छा रखनेवालेकी छोम- 
वृत्ति अधिक जागृत रहती है । एवं हमेशा विचार द्वव्यविषयक ही 
रहते हैं । धनवृद्धि करानेके लिये उपदेशकी आवश्यकता नहीं रहती |. 


(६): | 

जैसे विपयसेवनके लिये मी । जीवके साथ अनादि क़ालसे क्मवन्धके 
कारण 7हे हुए हैं। मैंसे वचेको स्तनपानकी क्रिया सिखानी नहीं 
पड़ती । वह-स्वयं उसमें प्रदत्त होता है ।-उसी तरह जीव मोहनीय 
* कर्म की प्रवह्तासे क्रोध; मान; माया ओर छोमादि १६ कपाय, एवं 
हास्य, रति, अरति, भय, शोक, दुगंछा, खीचेष्ा, पर्षचेण्ट ओर 
नएुसकचेशादि करता है। सिर्फ उसको धमशिक्षा देनेकी आवश्यकता 
है। वस्त, इसी कारणंसे शाखकार विद्यमान द्व्यकाही सत्कार्योमे व्यय 
करनेकी आज्ञा करे हैं । परन्तु दव्यके संग्रह॑ करनेकी नहीं केहते । 
क्योंकि, द्रव्य आर्तध्यानका कारण है । 

इसका सारांश यह है कि, जब धर्मके लिये भी, द्वब्य प्राप्त केरें- 
नेकी इच्छामे, शाख्रकारोने आर््तध्यान दिखंलाया, तो फिर स्परशेंन्रियके 
विषयमोगके लिये हऋन्यकी इच्छा करनेमें महान्‌ पाप हो, इसमें कहना 
ही क्या ? । अब, पापसे पैदा किये हुए द्वब्यसे स्पर्शेन्द्रियें विषय- 
सुखको भोगनेवाल्म प्राणी क्या कहीं भी सुखी हो सकता है? बहुतसे: 
मनुष्य, विपयसेवनसे अनेक रोगों द्वारा कष्ट पाते हैं | इस जमानेम ऐसे 
बहुतसे मनुप्य देखनेमे आते हैँ, जिनको प्रमेह, गरमी, बढ, खूनविकार 
बंगेरह रोग हो जाते हैँ । उनमेंसे कुछ मनुष्य तो वैद्योके कथनानुसार 
बहुत दिनोंकी लंबने ओर अनेक उपचारोंके करनेसे-आयुष्यकी प्रवह- 
तांसे अच्छे होते हैं। कुछ मरृष्य, राजदूंड और छोकापवादोंके भी प्रहारों . 
की भोगते हैं। कुछ छोग परंपरासे चढी आई छक्ष्मीका नाश करके 
माढमिल्कतकी फूक-फाक करके मिख मंगे हो जाते हैं। और कह तो 
शेगोंसे ही रुत्युके मुखमें प्रवेश करजाते हैं । कहांतक कहा जाय * 
स्परेन्द्रियके विषयोंमें छुठ्घ मनुष्य द्रव्य, शक्ति, शरीर यावत्‌ अपने 
सर्बखका क्षय करके इस छोक और परलोकम बड़े बड़े दुःखोंको भोगते 
हूँ। त्रिदान,. उनके दोनों भव .विगंड़ जाते हैं. ह 


(७) 
“५७४ रसनेन्द्रिय. +७/०- 
तिष्ठनश्ललेजतिपिमले विपुले ययेच्छे 
सोख्येन सीतिरहितो रममाणचित्त+ 
ग्रद्धो रसेघु रसनेन्द्रियतो5तिकएं 
निष्कारणं मरणमेति पदीक्षणोउ्त्र ॥ १॥ 


विपुरू और बहुत निर्मल जलमें रहनेवाछा और सुखंसे निदरताके 
साथ खेल्नेवाला मत्स्य, रसनेंद्रियक विषयमे लुब्ध होकर निष्कारण 
अत्यन्तकष्टपूर्वक मत्युको प्राप्त होता है । 


पानीमें आनंदपूर्वक रहनेवाछे मत््य ओर कच्छपादि भी अप्ताघा- 
रण दुःख वेदनाओंको भोगते हुए रुत्युको प्राप्त होते हैं | इसका कारण 
रसनेन्द्रियके विषयकी छोलुपता ही है | मच्छीमार, जब मछलियोंको 
पकड़नेके लिये दोरी डालता है, तब उसमें आंटेकी गोलियां या ख़ानेकी 
चीज लगाता है। उसको खानेके लिये मछली ज्यों ही अन्द्र आती 
है, त्यों ही उप्तम फंस जाती है। वह उसमें फंसते ही म्तप्रायः तो 
होही जाती हे।तत्पश्चात्‌ मच्छीमार पत्थरपर घिप्त घिस्त करके उसके कांटे - 
निकाल देता है। ओर इसके बाद उसके टुकड़े करता है| यहाँ तक 
संचेतन देखनेंम आती है । क्योंकि, मछलीके प्राण इतने 'कठिन 
होते हैं, कि, वे' सहसा शरीरसे प्रथकू नहीं हो सकते | यहाँ तक कि 
कमी कभी चूहलेके ऊपर पकाते हुए भी उसके टुकड़े हिल्‍ते हुए 
मादूम पड़ते हैं । प्रियपाठक ! मछलीकी ऐसी अनिवेचनीय अवस्था 
क्यों होती है ? एक मात्र रसनेन्द्रियके विषयोंकी छाहूचसे ही । इसमें 
अन्य कोई कारण नहीं। | 


यह तो मछलीकी अवस्था दिखलाई, परन्तु जो मनुष्य इसी रसनें 


(८) 


द्वियके विषयोंके अधीन होकर मछढी आदिका भक्षण करता है, उसकी 

दशा तो मछलीसे भी ख़राब होती है। प्रथम तो देखिये, मछलीको 
खानेवाल्ा मरुष्य समस्त तुच्छवस्तुओंकों ख़ानेवा्ा कहा जाता है । 
क्योंकि- मत्स्यादः सर्वेमांसाद$” यह एक सामान्य वचन है। जसे, 
मत्स्य मरे हुए जीवोंको खाता है, वैंसे विष्ठा बगेरह तुच्छ पदार्थोको 
भी खाता है। जब ऐसा ही है, तब, मत्त्यकों खानेवाल्य सभी तुच्छ 
पदार्थोको खाता है, ऐसा कहनेमें जरा भी अत्युक्ति नहीं है । दूसरी 
बात यह भी है कि-मत्त्यके खानेवालेको अनेक प्रकारके रोग भी उत्पन्न 
होते हैं | अन्न पाचन नहीं होता । डकार भी ख़राब आती है। उस्त 
मनुष्यका पसीना भी दुर्गन्‍्धवाढा होता है । इतना ही नहीं, कुष्ठादि 
बड़े बड़े रोग भी उत्पन्न हो जाते हैं । यहाँ तक कि-उसकी रूत्यु भी 
बहुत खराब हालतसे होती है । इसके सिवाय मांस खानेवाल्य मनुष्य 
प्रमुमनन करनेका भी अधिकारी नहीं है। क्योंकि; यह विचारनेकी 
वात है कि, मुड़देको छूनेंसे तुर्त स्नान करना पड़ता है। सिवाय स्नान 
करनेके किप्ती भी वस्तुको छू भी नहीं सकते । वैसे प्रभुकी पूना भी 
नहीं की जा सकती । यह वात सर्वेध्तम्मत है । अब, जो मांस खाने- 
वाला मरुष्य है, वह बिना जीवके मरनेके मांस खा नहीं सकता ओर 
जब मेरे हुए जीवका मांस अपने पेटमें डालेगा, तव वह स्नान, संध्या 
ओर देवनपून वगेरह कैसे कर सकेगा ? । जरासा सोचिये, इस महान्‌ 
अनर्थको उत्पन्न करनेवाल्न कोन ? दूसरा कोई नहीं ? एक ही रेने- 
ौन्क्ष्यंके विषयकी छोडुपता ! | 


यहाँ एक बात कह देनी आवश्यक है। 'यत्र भोगारतत्र रोगा। ! 
यह एक सामान्य नियम है । अर्थात्‌ जहां भोग हैं, वहाँ रोग हैं । 
अब, रसंनेन्द्रियंक विषयोमे लंपट मनुष्य किस्ती दिन भक्ष्यामक्ष्यका 


(५९%) 


भी विचार करता नहीं है । * नो आया सो खाया * ऐसी ही उसकी 
प्रवृत्ति हो जाती है। इस विपयम विशेष विवेचन देखनेकी इच्छा 
स्सनेवालोंको चाहिये कि, वे मेरे वनाये हुए ' अहिसादिगदशन ” 
नामक पुस्तकको देखे । 


जगतके समस्त प्राणी कर्माधीन हैं, इसलिये, ओर उनको सच्चे 
मार्गका ज्ञान नहीं होनेसे रसनेच्ियनन्य सुखकी प्राप्तिके लिये निंदनीय 
पदार्धोका क्षण और अनाचरणीय व्यवहारका सेवन करते हैं। जैसे 
कि; कई मनुप्य तो ऐसे ही देखनेमें आते है, जो वीरपरमात्माके भक्त 
होनेका दावा करते हुए भी अष्टमी, चतुर्दशी बंगेरह तिथियोंका 
तिरकार करके कंदमूलादिके मक्षण करनेमें भी उठा नहीं रखते। परन्तु 
उनको समझना चाहिये कि- कंदमूहादिके भक्षण करनेका निषेध जैन- 
शाम्रोंमें ही नहीं, हिन्दभशा्तरोंगें गी है। देखिये मनुस्पृतिका 
पाँचवां अध्याय--- 


& हथुन ग्रृडजन चेव पलाण्ड कवकानि च। 
अभक्ष्याणि द्विजातीनाममेध्यम्रभवाणि च ?॥५॥ 


लक्ुन, गामर, पियाज, वर्षाकालमे दृक्ष तथा भूमिपर जमनेवाला 
सी अप 

छाता और विछा आदि अपवित्र वस्तुअंसे उत्पन्न शाक वगेरह द्विनादियों 

( ब्राह्मण, क्षत्रिय; ओर वैश्यों ) के लिये अमक्ष्य है। 


इसी तरह व्यास्तत्द॒तिके तीसरे अध्यायम भी पियाज, सफेदर्बेगन, 
शब्मम और गाजर वगेरहऋ निषेध किया हैं। ऐसी तुच्छ और 
अमक्ष्य वस्तुएँ भी बहुतसे छोग एक मात्र जिन्‍्हेन्द्रियदी छारुचसे खाते 
हैं । पल्तु वे यह नहीं समझते कि, अमश्ष्य वस्तुओंके भक्षण करनेमें 
कितना पाप छगता है। इसी तरह राजिभोजनका तिपेष भी जैन ओर 


(५१०) 


जैनेतर सभी शाख्रोमें युक्तिप्वक किया हुआ है। एवं शारीरिक नियम 
और नीति-रीतिके देखनेसे भी यही मालूम होता है कि; रात्रिमोजन 
नहीं करना ही सर्वोत्तम है। तथापि महुष्य रात्रिभोजन करनेमें जराप्ता 
भी नहीं हिचकते। देखिये, दिनकी अपेक्षा रात्रिके समयर्म जीव अधिक 
उड्ते हैं। ओर दीपकके प्रकाशको देख करके तो ओर भी अधिक आ 
जाते हैं। ये जीव, जैप्ते रातको अपने शरीर पर बैठ्ते हैं, वेसे ही भो- 
जन पर भी ।. अब उस्त भोजन पर बैंठे हुए जीवोंमेंसे कितने जीव, 
रानिमोजन करनेवालेके पेटमें जाते होंगे, इसका विचार करना कठिन 
नहीं । इस प्रकारके जीते जीवोंके भक्षण करनेवाले मांसाहारियोंसि भी 
अधिक निर्दय हैं, ऐसा किप्ती अपेक्षासे कहा जाय, तो अनुचित न होगा | 
यह तो जीवोंके मक्षणके विषयमें वात हुईं, परन्तु बहुतसे राजिमोजन 
करनेवाले, रात्रिमोजनस्ते अपने प्राणोंको भी खो वैठत हैं, ऐसे अनेकों 
प्रसेग धोढेरा, खंभात ओर कलकत्ता वगैरह शहरोंमें बने हुए सुनने और: 
देखनेमें भी आए हैं। ऐसे ही असंग वर्त्तमानपत्नोंमें भी वहुत दफे पहनेमें 
आते हैं। इन्हीं कारणोंसे शास्रकारोंने राजिभोननर्मे जोर. देकरके पाप 
दिखलाया हू । यहां तक कि, यद्यपि साधुओं के लिये पंच महात्रत 
दिखलाए हैं, परन्तु निप्त समय साधु दीक्षित होता है, ,उस समय 
पांच महात्रतोंके साथ राजिभोजनकी छठवाँ त्रत गिनकरके उप्तका भी 
उच्चारण कराया जाता है। कहीं कहीं: तो यहाँतक कथन पाया जाता 
है कि-राजिमोजनम इतने दोप हैं, निनको केवडी जानसकते हैं, 
परन्तु कह नहीं सकते।” इस पर अगर सूक्ष्महष्टिसे बिचार- किया जाय, 
तो यह ठीक ठीक ही माहूम होगा। क्योंकि, रात्रिमोजनमें दोष अप- 
रिमित हैं । और आयुष्य परिमित है। और इसमें भी वचनवर्गणाएं 
यथाकमसे निकछती हैं । अब;वतलाइये, छोटे आशुष्यर्म .अपरिमित 
दोषोंका सम्पूर्णरीत्या स्पष्टीकरण कैसे होसकता है ! 


(११ ) 


प्वैकालम जैन ओर हिन्दु-कोई भी राभिभोजन नहीं करते थे। 
यह बात इस वचनसे सिद्ध होती है। जैन रात्रिमोजन नहीं करते हैं? 
ऐसी लोकोक्ति जगत्‌में सुप्रसिद्ध है। परन्तु हिंदुओंके दिये वैसी प्रणाली 
नहीं है| प्रत्युत इससे उल्टीही प्रथा जगनाहिर है। कुछ हिन्दू 
ऐसे है, जो चातुर्मासमें राजिभोजन नहीं करते और आठ महीनोंमें 
करते हैं | किन्तु बहुत लोग तो वारहों महीनोंमें रात्रिमोजन करते 
हैं। यह प्रथा आचीन नहीं, परन्तु अर्वाचीन है। सोचिये-- 


जैसे, त्राह्मणमात्रकों एक ही दफे भोजन करनेकी आज्ञा 

पुराणोंमें दी गई है। वैसे ही दो दफे भोजन करनेकी आज्ञा मी उन्हीं 

पुराणोमे है । यह बात आगे चलकर स्पष्ट की जायगी, परन्तु यहां 

पर यह दिखलाना समुचित समझा जाता है कि, दृष्टान्त दो प्रकार के 

5 लोकिक, ओर २ लोकोत्तर, पहिले छोकिक इश्टान्तको 
| 


मुसलमानों के रीत--रीवानों के देखनेसे माहुम होता है, कि, ने 
हिन्दु ओर जैनोंतते भिन्न ही हैं। एक ही दृष्टान्त छीजिये । पमत्त आये 
पूर्व और उत्तर दिशाकों मानते हैं,. तब मुसलमान पश्चिम दिशाकों | 
इसी तरह आय, सुर्यत्ाक्षीती भोजन करते हैं, तब संसंतमान रोजेके 
दिनो दिनको नहीं खाकर रात्रिभोनन करते हैं । इंस दृष्टान्तसे भी 
हम॑ ऐसा मान सकते हैं कि-हिन्दु ओर जैन-समंस्त आर्य प्रनाने 
रात्रिभोन॑न नहीं करना चाहिये। - 


यहां तक तो व्यावहारिक दृष्टान्तोंसे समझाया गया, परन्तु अब 
थोडी देरके लिये शास्त्रीय प्रमाणोंकी ओर दंष्टिपात करें | पहिले 
कृमेपुराणको देखें। कूमपुराणकें २७ वे अध्यायमें, ४. ६४५, पंक्ति 
९--१० में लिखा हैं; --- 


(१६) 
6 न हुद्येत्‌ सरवेभूतानि निद्वन्द्दों निरभयों भवेत्‌ ! 
# न नक्त चेवमश्नीयात्‌ रातों ध्यानपरो भवेत्‌ ” ॥१॥ 


रब प्राणियोंपर ग्रेममाव रक्से । राग्द्वेपरहित ओर निर्मय रहे, 
एवं रात्रिभोजन न करे । निदान, राबिके समय ध्यान तत्पर रहे | 


हक. जा के 


आगे चलकर इसी पुराण के ए. ६५३ में भी लिखा हैः-- 
* आदित्ये दशयित्ान्न सुज्जीत प्राइमुखो नरः । 


सुरयक्री विद्यमानतामें ( गुरको ) अन्न दिखा कर पूर्व दिशाके 
सामने वेठकर भोजन करे | 

पाठकोंको यहां यह समझनेकी आवश्यकता है कि, स्राठुओंको 
प्रत्येक कार्य गुरुकी आज्ञापूवक करने चाहिये | आहार निहारादिंम भी 
गुरुकी आज्ञा अवश्यमेव अपेक्षित है| इसी कारणसे उपयुक्त पद 'गुरु- 
आज्ञा ? का अध्याहार कर लेना पडा है। सिवाय अध्याहारके वाक्यका 
अर्थ यथार्थ नहीं हो सकता । 

इस प्रकार कृमप॒राणके ही नहीं, अन्यान्य ओरमी ऐसे बहुतसे 
वचन हैं, जिनमें राजिमोजनका स्वेया निषेध किया है। जैसे:-- 


/ अस्भोदपटलच्छन्ने नाश्षन्ति रविमण्डले | 
असतगते तु अज्ञाना अहो ! भानोः सुसेवका/” ॥१॥ 
यह कितना आश्वर्यका विषय है कि- जो सूर्यमक्त, जब सूर्य 
मेबमेंडल्से ढक जाता है, तब.भी भोजन नहीं करते, . वे ही सूर्यमक्त, 
सूर्यकी सर्वथा अस्तदशा में अर्थात्‌ राजिके समय भोजनः करनेंमे जरा- 
साभी शंकित नहीं-होते । ओर भी देखिये-- 
क# * न नक्त किश्निक्श्नीयात्‌ ? इत्यपि पाठः । 


( १३ ) 


४ ये रात्रो. सर्वेदाउंडहारं वर्जयन्ति सुमेधसः । 
तेषां पक्षोपवासस्य फर्ल॑ मासेन जायते ” ॥१॥ 


जो सत्पुरुष, सर्वदा रात्रिभोजन नहीं करते हैं, उनको एक 
महीनेम पनरह उपवासोंका फल होता है। ह 


चोवीस धंटोंका दिन दो हिस्सोंमें वटा हुवा हैः-१ दिन और २ 
रात्रि। अब विचार करनेकी वात है कि-नव दिनमें भूखे रहनेते (उप- 
वास ? अथवा ' ब्रत ? माना जाता है, तो फिर, रात्रिमं सवथा आहार 
पानी नहीं लेनेवाला उपवासी अथवा त्रती क्यों न माना जाय १। इस 
हिसावसे हरएक दिनमें आधा उपवास करनेवालेको एक महीनेमें पनरह 
उपवाप्तोंका फल होना युक्तिप्तंगत ही है। इत्यादि बातें समझ करकेही 
महाभारत के शान्तिपवेम ओर मार्केडेयादि पुराणोर्मे रात्रिमोननके 
त्याग करनेसे फल ओर रात्रिमोजनके करनेमें पाप दिखलाया है। 


कुछ लछोगोंका यह ख्याल है कि- उपर्युक्त वातोंसे संन्यासियोंके 
लिये ही रात्रिमोननका निषेध किया गया है, यृहस्थोंके लिये नहीं। 
लेकिन यह ठीक नहीं है। देखिये प्राणकाही एक छोक--- 


४ नोदकमपि पातव्यं राजावत्र युधिप्ठिर | । 
तपर्विनां विशेषेण गृहिणां च विवेकिनाम ” ॥ १ ॥ 


हे गुधिष्ठिर ! विवेकी गृहस्थोंको राजिम पानी पीना भी उचित 
नहीं है । तपस्वियोंको तो खाप्त करके नहीं पीना चाहिये। इसका 
कारण दिखछाते हुए कहा है--..... 


८ पते स्वज॑नमात्रेडपिं सतर्क जायते किल॑। 
,अस्तंगते दिवानाथे भोजन क्रियते कथम्र्‌ ! ” ॥ १ ॥ 


( १४ ) 


स्वभनके मरनेसे सूतक आता है, तो फिर दिवानाथ सूर्यकी अत्त 
दाम भोजन क्योंकर किया जा सकता है £ । 


यह तो. सब कोई जानते ही हें कि-किस्ीके कट्ुंचर छोटासा बालक 
भी मर जाता है, तो उप्त कंटुंबका कोई भी महप्य भोजन नहीं क- 
रता । शहरमें राना या कोई बडे मनुष्यकी रत्यु होती है, तो; धर्म 
और नीतिको समझनेवाढा कोई भी मनुष्य, तव तक भोजन नहीं करता, 
जब तक उसका अभ्नि संस्कार नहीं होजाता है। जब ऐसी ही अव- 
स्था है, तो फिर दिवानाथ-सूर्यकी अस्तदशार्मं तो भोजन कप्ते हो 
सकता है ?। 


इसमें एक ओर वात कह देनी समुचित है। निप्त समय सूर्य- 
ग्रहण छगता है, उस्त समय कोई भी आर्यनन भोजन नहीं करता। 
इसका कारण यही है कि-सूर्यकी साक्षीमें भोजन करने वाले सूर्यकी 
ग्रहणावस्थामें भोजन कैसे कर सकते हैं ?। कदाचित्‌ कोई यों कहे 
कि, “ नहीं, वैप्ता नहीं है। राहु नीच होनेसे सत्र वस्तुएं अत्यूश्य हो 
जातीं हैं। इस लिये मोजन नहीं करते | ” परंतु यह ठीक नहीं । 
जरा सुक्तिपूतेक विचारना चाहिये कि-” राहु, नव गहॉर्मे है या 
नहीं १ | अगर है, तो फिर, जब प्रप्तंग आने पर घरमें नवों अहोंकी 
स्थांपना की जाती है, तब, राहुकी स्थापना करनेते सभी वस्तुएँ अहृ॒श्य 
क्यों नहीं होतीं ! | कदाचित्‌ यों कहा जाय कि-“ वह तो सूहग्रह 
हीं है, स्थापना है । ? तब, क्‍या स्थापनाकों मूह मैस्ता नहीं मा- 
नते १ । अंगर मूहकी तरहे न मांना जाय, तंव तो निप्त इरादेसे धरमें 
नवों अंहोंकी स्थापना की जाती है, वह इरादा भी सफल नहीं हो सकेगा। 
अंगर ऐसा कहा जाय कि- अहणके समय तो वह मूल्यह है और 
प्रत्यक्ष भी होता है ? |:तो यह भी ठीक॑ नहीं है। क्योंकि, उत स- 


(४५. ) 


मय भी मूल्ग्रह तो.परोक्ष ही रहता है.। और ज़ो कुछ देखनेमें आता 
है, वह तो उसके विमानकी छाया ही है।छायसे वस्तुएं अस्प्ृश्य नहीं 
हो सकतीं । ओर अगर होती ही हों; तब तो, घरकी समस्त वस्तुएं 
हो जानी चाहियें। ओर यदि समस्त वस्तुओंको अछृश्य ही मानते हो, 
तो घी, गुड एवं अन्नादि क्‍यों नहीं फेंक देते !। घरकी समस्त वस्तु- 
ओंको क्यों ,नहीं धोते ः । इस पर भी अगर कोई यह कहे कि- उन 
वस्तुओंमें डाभके रखनेंसे वे अध्यश्य नहीं होतीं । ? सो भी ठीक नहीं 
है। हम पूछते हैं कि- इस बात पर तुम्हारी श्रद्धा ही है या वास्त- 
बम ऐसा कोई अनुभव है ? । यदि श्रद्धा ही है; तब तो वह बात 
युक्तिसंगत नहीं होनेसे प्रामाणिक समाजमें मान्य नहीं हो सकती | 
धुप्यतु दुर्नन/ इस न्यायसे कदाचित यों मान भी लिया जाय कि, डा- 
भके एक एक तृणके रखनेंसे वे वस्तुएं अस्यृश्य नहीं होतीं; तब तो फिर 
सभी वस्तुओंमें डामके एक एक तृणकों रख करके अषपश्यतासे वचा 
लेनी चाहि । ०१२ ऐसा करनेंसे पुराने जमानेके मद्ठीके बरतनोंके फेक 
देनेका तो समय न आवे |। . 


प्रियपाठक ! संसार आग्रह भी एक ऐसी 'वस्तु है कि, वह, 
सत्यवस्तुको भी स्वीकार करानेंमें बाधा डाढती है। और इसीका 
यह नतीजा है कि, मनुष्य रात्रिभोनन करते हैं। ग्रहणकी वास्तविक 
हकीकत यह है।-- | | हैं 

राहु दो प्रकारके हैं:--१ नित्यराहु और २ पवराहु।॥नित्य:. 
राहु हमेशा चन्द्र के साथ रहता है; ओर पर्वराहु पूर्णिमा अथवा अमरा- 
वास्या के दिन चन्द्र और सुर्यको आच्छादित कर छेता है ( घेर छेता 
है) अब विचारना चाहिये कि-नित्य राहुसे अशुद्धोकों न मानना, 
और परराहुसे मानना, यह मी एक प्रकार की विचित्रता ही है। और 
यह तो, निश्चय. ही है कि-- नित्यराहु, समों को मानना ही. पढ़ेगा.। 


( १६८ ) 


यदि न माना जाय, तो द्वितीयासे लेकर के पृर्णिमा तक चन्द्र ऋमशः 
खुलता हुआ क्यों देखनमे आता है ? | कद्राचित्‌ कोई यह कहे कि- 
४ यह.तो एथ्वीकी छाया पड़ती है। * सो नहीं हे । क्योंकि-चेद्रके 
साथ राहुका विमान चेद्रते कुछ नीचे गति करता है। ज्यों ज्यों 
चेद्रकी गति बढ़ती जाती हैं, और राहुकी गति न्यून होती जाती है, 
त्यों त्यों चंद्र अधिक्राधिक प्रकाशित होता जाता हैं । यह त्रात 
जैनशात्रोंमें अक्तिपूवक बड़े विस्तारस दिखलाई हुई है । इस प्रसंगपर 
यह स्पष्टरूपसे कहना चाहिये कि-मैनहोंग भी ग्रहण के समय आहार 
या पठन-पाठन नहीं करते हैं| इसका कारण यह है कि-अप्रकाश, 
ओर गहगति वक्र होनेंसे उस समयको तुच्छ माननेम आता है । 


.  उपूरक्त बातों से पाठक समझ गये होंगे कि-जब अहण के 
समयमें भी भोजन करने का सर्वथा निपथ हे । तब, रात्रि के समयमें 
तो मोजनका सुतरां निषेध हो गया। श्प्ती रात्रिमोनन के डिये 
मार्बठेयपुराणमें तो यहाँतक कहा हैः--- 


४ अस्तंगते दिवानाये आपो रुधिरमुच्यते । 
अन्न मांससमं पोक्त माकण्ठेन महार्पैणा ” ॥१॥ 
' मूरयके अत्त होनेपर पानी रुचिर समान, ओर अन्न मांपतुल्य 


होता है । यह वात मार्कडेयपुराणमें मार्कडऋषिने कही है। और 
भी कहा हैः-- 


# रक्तीमवन्ति तोयानि अन्नानि पिशितानि भोः ! 
रात्रो भोजनसक्तस्य ग्रासे तन्मांसभक्षणम ” ॥१॥ 


... पानी रक्त और.अन्न मांस-होता है । रात्रिक्रे समयममें भोजन 
करनेवाढ़े मजुप्यको आस ( कवर ) में भी मांसमक्षण कहा हुआ है। 


(१७ ) 


कई छोग ऐसा भी कहेंगे हैं कि- पुराणोम ' प्रदोषत्त ” और 
/ नक्तत्रत ? दिखछाये हुए ह। इस तरह कहीं कहीं ऐसा भी कहा है 
कि-द्विबारं ढ्विजानां भोजन, प्रातः साये च) इत्यादि शाख्रोंका पाठन 
रानिमोनन के सिवाय कैसे हो सकेगा ?॥” इसका उत्तर यह हैः-प्रदोष 
राजिके मुखकोी कहनेम आता हैं। ' प्रदोषो रजनीमुख़म्‌ । ” अब, 
रात्रिका मुख दो घष्टी दिन बाकी रहे, तबसे गिना जाता है । अत एव 
प्रदोषत्तत वालेको रात्रिम भोजन करनेकी जरूरत नहीं है। जब दो घड़ी 
( ४८ मीनिट ) दिन वाकी रहे, तव एकाशन करके भोजन करलेना 
चाहिये। नक्तत्रत के लिये भी ऐसाही नियम हैः--- 


४ दिवसस्याए्टमे भागे मन्दीभूते दिचाकरे। 
नक्त तद्दिनानीयान्न नक्तं निशिभोजनम ” ॥१॥ 


दिनके आठवें भागम जब सूर्यका तम न्यून हो, तब  नक्त ! 
जानना चाहिये। रामिका “ नक्त ? समझनेका नहीं है। अन्यत्र भी 
ऐसा हि लिखा हैः--- ] 


मुह्तोन दिने नक्ते प्रवदन्ति मनीपिणः । 
नफ्षत्रदशनानक्त नाह मन्ये गणाधिप ! ? ॥ १॥ 


हे गणाधिप ! एक मुद्दत्त न्यून. दिनफो बुद्धिमान्‌ मरृष्य * नक्त ! 
कहते हैँ। नक्षत्रके दर्शनसे में * नक्त ? नहीं मानता हूं । , 


उपर्युक्त वृत्तान्तसे * प्रदोषतच्त ” ओर “ नक्तव्रत ” का समा- 
: धान सम्यग्रीत्या हो जाता है । अब रही एक ओर वात-्राह्मणों 
को दोवार भोजन करना चाहिये-सा्यकाल ओर प्रात/काल । ? 
इसमें प्रातःकाल के लिये तो विवाद ही नहीं है। “ सार्यकाल ? के 


(१८) 


डिये मतभेद है | ' सायंकाढ ” के समयको ' रात्रिका समय ! तो 
कह ही नहीं सकते | क्योंकि, यदि यहाँ रात्रिका ही समय लेना 
होता, तो * सायकाल ! के स्थानमें ' राबिकाल ? ही लिखते। व्यव- 
हारमं भी राज्िके समयको कोई सायंकाल नहीं कहता। अब 
£ मार्यकाढ ? शब्दसे ' सूर्योस्‍्तके समय ? को भी नहीं महण करसकते। 
क्योंकि, सर्योस्तके समय तो राजिमोननका स्वेधा निपत्र ही दिगत 
छानमें आया है। अत एवं कहना ओर मानना पड़ेगा कि-सार्यकाल 
शब्दसे सूयास्तसे पहिले दो डी ( 2८ मीनिट ) का ही समय है । 
अर्थात्‌ शामके ४ से ५ चजेका समय समझना चाहियर | छोकम भी 
ऐसी रूढि देखनेम आती है कि-यदि कोई मनृप्य किसीकों यो कहे 
कि- भाई ! श्ामको पधारना । * तब वह सू्ोम्तक पहलेही उसके 
पास जायगा । न कि सर्यास्तके समय, या रात्रिम | अगर सर्यास्तके 
पश्चात्‌ चुछाना होगा, तब तो “ रात को पधारना ? ऐसा ही कहेगा। 


उपर्युक्त दृष्टान्व और शास्त्रीय प्रमाणोंस यह निश्चित देखा जाता 
है कि-राजिमोजन करना, आर्यवर्ग के लिय सवेथा अनुचित ही है। 
अब, जरा वैद्य नियमकी ओर दृष्टिपात करें| आयुर्वेदर्म कहा हैः--- 


४ हन्नाभिपअ्ससंकोचश्रण्डरोचिरपायतः । 
अतो नक्त न भोक्तव्य मृक्ष्मणीवादनादपि ” ॥१॥ 


सुर्यास्तके बाद छृदयकमझ ओर नामिकमरू-दोनोंका संकोच 
होता है | ओर सूक्ष्म जीव मोननमें आते हैँ, अत एवं रात्रिमोजन 
नहीं करना चाहिये । | 


यहाँ यह शंका हो सकती है कि-/ पहले 'नक्त' शब्दका अर्थ 
£ दिवसका आठवोँ भाग / करनेमें आया था, ओर यहाँ ' रात्रि ! 
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किया गया। इसका क्या कारण ? | ” इसका कारण यह है।--- 
शब्दों की प्रवृत्ति दो भ्रकारकी होती हैः-१ म्ुुझ्य और २ गोण | 
उपर्युक्त छोकम * नक्त ? शब्दका अर्थ ' रात्रि? किया गया है, 
चह मुख्यरीतिस । ओर जहाँ ' नक्तत्रत ? की व्याख्या की . गई है, 
वहां ' नक्त ! शब्दका अर्थ गांणरीतिसे .किया है। अर्थात्‌ नहाँ 
मुख्य अयको धाधा आती हो, वहाँ गोणार्थ करना चाहिये। अन्यथा 
परस्पर विरुद्धवाक्योंके हो जानेस शास्त्र भी निकम्मे हो जायेंगे। देखिये 
राजिभाजनकी “ अभोनन * मे ही गिना है: 


« द्ववस्तु भुक्त पृत्राहण मध्याहने ऋषिभिस्तथा । 
अपराहणे च पित॒मि। सायाहने दत्यदानवं। ॥१॥ 


सन्ध्यायां यक्षरक्षो भि; सदा भक्त कुलोहरूव ।। 
सर्ववेल्ामतिक्रम्य रात्रो अक्तमभोजनम्‌ ? ॥र॥ 


है कुछादभव ! हे युधिषप्ठिर ! हमेशा सभी जीव अपनी अपनी 
मर्यादाक अछुसार भोनन करते हैं । जेस, दिवसके पूर्व, भागमे देव, 
मध्याहनमें ऋषि, मध्याहनोत्तरम पितृोक, सायंकार्ुमे देत्य-दानव 
और संध्या के समय यक्ष-राक्षत भोनन करते हैं। अतः इन सभी 
समयोक्रों छोन्‍करके ' राजिभोजन ! सर्ववा * अभोज़न ? ही है। 


उस प्रकारके मुस्पष्ट प्रमाणोके होनेपर ' नक्तव्रत! की व्याख्याके 
समय गोणार्थक्री ख़ास आवश्यकता रही हुई है। अगर ऐसा अर्थ न 
किया जाय, तो यहाँ रात्रिमोजनको “ अभोजन ? केंसे कहनेमें 
आया ? | इसका कया बचाव हो सकता है? । अत एवं समझना 
चाहिय कि- प्रकरणाधीनो5थेः ? शब्दोंके अर्थ, भी प्रकरण के 
अबु॒ग्र ही हुआ करते हैं । एक जगह ऐसा भी: कहा है:--- 
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४ जेबाहुतिन च खाने न श्राद्ध देवताचेनम । 
, . दान वा विहित राजो भोजन तु विशेषतः ” ॥१॥ 


राज्रिके समयमें आहुति, खान, श्राद्ध, देवपूजन एवं दान नहीं 
करन चाहिये | इनमें भी मोबन तो खास करके नहीं करमा चाहिये। 


राज्िंमोजन नहीं करने के लिये स्पष्ट प्रमाण होनेपर भी खेद़क 
विपय है कि-बहुतसे रसनेन्द्रिय के छाहुपी मनुष्य, निर्माल्य वचनोंको 
आगे धरके रात्रिमोमन कर्नमें जरासा भी संकोच नहीं करते । इतना 
ही नहीं, अन्य भोले छोगोंको भी अपनी जमातमें मिला छेते हैं । 
ऐसे राजिमोननमें आनंद माननेवाल महाहुभावोंको विचार करना 
चाहिये कि, रात्रिभोजनसे कैसी केप्ती आफते उठानी पड़ती हैं !। 
रात्रिमोजन करनबाढों को इसका तो ख्याल ही नहीं रहता कि-भोज- 
नमें किप्त किप्त अकारके जीव आ पड़ते हैं, ओर उन नीवोंके पेटमे जानेसे 
कैसे कैसे रोग उत्पन्न होते हैं ? इसके लिये योगशा्रमें कहा है:-- 
४ भेथां पिपीलिका हन्ति यूका कुयोजलोदरम । 
कुरुते मक्षिका वान्तिं कुएरोगे च कोलिकः ॥१॥ 
कण्टको दारुखण्ड च बितनोति गलष्यथाम । 
व्यज्ञनान्तणिपतितस्ताछू विध्यति हथ्िकः ॥२॥ 


विलमप्श्व गले वाल स्प्रभड़ाय जायते । 
इत्यादयो दृष्ठदोपाः सर्वेपां भिशिभोजने ” ॥३॥ 


भोजनमे चींदीके आनेसे बुद्धिका नाश, जूसे जलोदर, मक्खीसे 
वमन, मकड़ीसे कुछरोग ओर लकड़ीके टुकडेसे हमें व्यथा होती है। 
इसी तरह शाकादिमें बिछ्के आनेसे, वह तालूको तोड़कर प्राणका नाश 
करता है, एवं गलेगे वालके आजानेसे स्वस्का मंष होता है। श्त्यादि 
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अनेकों प्रकार के भय रात्रिभोजन करनेवार मनुष्यों के शिरपर रहे 
हुए हैं। 


उपयुक्त सब दोपोंको ध्यानमें रखकरके शरीरको निरोगी बनानेके 
अमभिह्वाषुक महुप्योने राजिभोजनका त्याग करना चाहिये। यहांपर 
हमें जैनेतरोंकी अपेक्षा उन नामधारी जैनोंपर विशेष भावदया उत्पन्न 
होती है; जो रात्रिभोजन करते हैं । इनमेंसे कई प्रमादसे रात्रिभोजन 
करते हैं । कितने पराधीनतासे ओर कुछ छोग रप्तनेन्द्रियकी छाल्चसे 
ही रात्रिभोजन करते हैँ । इन तीनों कारणोंमें पहलेके दो कारणोंसे 
झत्रिभोजन करनेवाले, उपदेशद्वारा मुक्त हो सकते हैं। परन्तु रक्ष्मीके 
मदर्म अन्ध होकर रसनेन्द्रियके विषयामिढापुक अथित खतंत्रतामें 
आप्तक्त बनकर वार्तामानिक केल्वणीका दुरुपयोग करनेवाले जो श्रावक- 
पुत्र रात्िमोजन कर रहे हैं, उनपर उपदेशका अपर हो सकेगा या 
नहीं ? यह एक शंकासद वात है । 


मैंने एक दफे प्रत्यक्ष देखा है. कि, मैंने मिप्त मक्तानमें स्थिरता 
की थी, उस्ती मकानमें चार मेन सदगृहस्थ आ करके ठहरेथे | चतुद्दे- 
शीका दिन था | रात्रिके नव वे थ। में अक्मात्‌ उनके कमरेमे 
जा चढ़ा । क्या देखता हूँ ! । अंधेरेमें बेठकर चारों गृहस्थ खूब गरमा- 
गरम दूध पी रहे हैं। न था चतुर्दशीका ख्याल ओर न था उसमें 
जीवॉके गिरनेका भय । मेन जत्र दो वचन कहे, तब कहने रंगे- क्या 
करें महाराज !? “हा; देव। ऐसे रसनेन्द्रियमं आसक्त जीवोंसे क्या बीर- 
शासनका विनय होगा ?” ब्त, मेरे भनमें तो उस समय यही विचार 
आया । में जब बम्बईमें रहनेवाल़े श्रावकोंकी इस विपयकी स्थिति 
सुनवा हूं, तत्र सचछुच असंतोपके सिवाय ओर कुछ' नहीं उपस्थित 
होता । ऐसे प्रसंगोमे तो एकही वीररत्न दानवीर मईम सेठ वीर्चंद्र 
दीपचंद याद आते. हैं, कि-मिनके. सिरपर , अप्तावारण कार्योका बोश्ना 
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उन्होंन 
कक 


होने ओर जिनको बड़े बड़े छोगोका रातदिन समागम रहनपर उ 
[>] रस ई। 


अपनी वास्यावस्थाके अमुक वर्षकों छोड करके शप जदगा 
शत्रिमोनन किया ही नहीं था | 
तक मुझ याद है, एक दफ सरकारी रीपोर्टम एमा प्रकाशित 
हुआ था कि, अन्य शहेरोंकी अपेक्षा अहमदावादम शराब पीनबाड 
अधिक मरप्य हैं। इसमें भी जनाकी - संख्या आधिक। खदका विषय 
हैं कि; जो नगरी एक ' जेनपुरी ! गिनी जाती हा, आर नहां ननन॒नि- 
यांकी स्थिति हमेशा के लिये ज्यादा रहती ही हा; वहाँ के जनाके 
लिय ऐसे ऐसे वचन प्रकट हों, यह क्ख थोड़ी शरमकी वात है ॥ यह 
किपका परिणाम है ! | एक ही रसनेन्द्रियकें विषयाको छोटुपताका । 
यदि रसनेन्द्रियके विषयोक्ती छोडुपता कम होती, तो जन नेमी उत्तम 
जातिमें भी ऐसा दुराचार कमी प्रवेश न करता । यहाँ मुझे एक 
छोदासा दृश्न्त याद आता है;--- 
एक भील एक बड़े जंगल्म शीत, गरमी, अंज्नावात वंगरह 
अनेक कट्टोंसे व्याप्त ओर चारों एरुपा्थेसि रहित पशुकी तरह आहार 
ओर विपयादिक सेवन करनमे जीवन व्यतीत कर रहा था। एक 
दिन बड़े कष्टस उसको द्रव्यप्राप्ति हुईं । इस दृब्यसे वह मद्रि और 
"मांस छाया ओर ज्यों ही एक वृक्षेक नीच वेठ करके खाने छगा, 
त्योही एक अनगर उसको गलने छगा | जत्र आधा गलछ चुका, तब 
आकाशरर्म नाते. हुए एक विद्याधरने उप्तको देखा। दुखतही उसके हृदयमें 
करुणा उत्पन्न हुईं। अतः उसने नीच आकर इस भीलको अजगरके मुखस 
बाहर निकाढछ बचा छिया | इस भयंकर अवस्थाम भी वह, विद्याधरका 
कहने ढुगाः-' हे सत्परुष ! यहाँसे थोड़ी दूर मढ्रा ओर मांस पढ़े 
हैं, वे मुझको छा दीनिये, मिनका खाकर सुखाचुभव करूं 7? इस 
प्रकार बोलते ही बह स॒त्यु के अखमे मा पड़ा। ओर नरकवासी हुआ। 
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इधर विद्याधर उसकी रसमेन्द्रियी लोलुपताको . देखेकर विचार- करने 
लगा:- अहो ! रसनेन्द्रिय ! क्या तूने किप्तीकोमी छोड़ा है?। रंक या 
राय, सेठ या नोकर, स्री या एरुप, ओर वृद्ध या बाहक-कोई भीं 
हो, सभीको तूने अपना दास वनाया है। ओर बड़े बड़े मुनिवर भी 
रसनेन्द्रियसे परानत होकर दुर्गतिगामी वने हैं। रसनेन्द्रियोसे अधीन 
मनुप्य, फिर चाहे वह गृहस्थ हो या प्तापु, आत्म कल्याण करनेमे 
भाग्यशाली कभी नहीं बन सकता । क्योंकि-जहाँ रसनेन्द्रियके विप- 
यकी लोडुपता होती है, वहाँ झूठ, दंभ ओर पक्षपातादि अनेक दुरुण 
आकर खड़े हो जाते हैं। ऐसे त्यागी साधु, कि निन्‍्हेंने पांच 
महात्रत लिये हैं, जिन्होंने समस्त- कुटुंबादिका त्याग किया है, ओर 
निनके पामत गांव, मकान, क्षेत्र एवं धन-धान्यादि कोई भी वस्तु है नहीं, 
उनको भी रसनन्द्रिय, झठका दुगुण सिखाती है ।जसे, कोई साधु 
गोचरी गया, उसकी इच्छा अमृक घर जानेकी है। परल्तु रास्तेमें 
कोई भाविक ओर गरीब श्रावक्र मिठ गया, उसने विनति की कि, 
€ महारान ! परवा>य, ओर छाम दीजिये! | तब वह रसनेन्द्रियसे 
आधीन होकर बहता हैः- मुझको खप (जरूरत) नहीं है। ! 
कहिये इसका नाम स्पावाद है या नहीं !। और भी देखिये। 
किसी गृहस्थन भुनिको देनके लिये चार छड़डु उठाये । मुनिकी इच्छा 
चारों लड़डु ढेनेकी है। परन्तु उपरी दिखावसे साधु कहते हैं:-* ना ? 
£ ना ? * हमको आवश्यकता नहीं है” ओर पात्र तो आगे बढ़ाते जा 
रहे हैं। ओर मनमें भी यही चाहते हैँ कि-चारों लड़डु पात्रमें रख दे, 
तो अच्छा। बतलाईय, इसको सिवाय दंभताके ओर क्या कह सकते हैं। 


अब पक्षपातका दृषण भी स्पष्ट ही माढूम हो संकता है। जिस 

पु है >प कप द्द 
यहत्थके घर्स आहार, पानी, एस्तक, पात्र ओर ओपधादि इच्छानुसार 
मिलते हों, उस ग्रहस्थके विद्यमान देषणोंको छिपाक्रर अविश्यमान 
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गुणोंकी उद्घोषणा की जाय, ओर जो गृहस्थ नीतियुक्त ध्यापार, एवं 
प्तामायिक, पोषव एवं देवपूजादि धर्कृत्य करता हो, उसके साथ 
साधुनी बात तक न करें, यहाँ तक कि-वह गृहस्थ यदि सामायिकर 
पोषध करनेको उपाश्रयमं आवे, तो अन्य छोटे स्ताथुके पास भेन दिया 
जाय, और यदि वह-पात्र भरदेनेवाला सेठ आजाय, तव तो महाराम 
बड़े खुशी हो करके ' पधारिये ! पधारिये सेठ ! ! ? इत्यादि शब्दोंस 
खुशामद कर, फिर सेठनी की खुशामद करने आहार-पानीका ओर 
पठन-पाठनका समय व्यर्थ व्यतीत हो जाय, तो भी महाराजकों इसकी 
क्या परवाह ! तपस्वी ग्हान ओर वाछ साधु, गुरुके सिवाय भूखे 
बैठे रहे, तो भी गुरुमीको क्या फिकर ! ! गुरुनी तो सेठके साथ वातें 
ठोकनेमें ही लगे रहे | ओर जब्र सेठ जाय, तब ही बिचारे भुख्ते प्यासे 
साधु आहार-पानी कर सर्के । इसका नाम पक्षपात या ओर कुछ ? | 

समझना आवश्यक हूँ कि-दशवेकालिकसुत्रम॑ * मुधादाई !, 
६ मुधानीवी !-इन दोनोंकी प्रशंसा की हैं। और दोनोंको स्वर्गगामी 
दिखलाए हैं। परन्तु रसनेन्द्रियके विपयोंमें ढंपट ओर कीत्ति बगेरहके 
भुखेकी दुगेति होती है। अत एवं पूर्वोक्त समस्त दोष रसनेन्द्रियते 
उत्पन्न होते हैँ, ऐसा जानकर रसनेन्द्रियकके अधीन न होते हुए रसने- 
न्व्रियको अपने स्वाधीन करनेके लिये, समस्त मोक्षाभिलापियोंको प्रयत्न 
करना चाहिये । 

“>झड घाणेन्द्रिय. #७२- 
अब श्ाणेन्द्रियके विषयोंसे उत्पन्न होनेवाले दोषोंको देखें । 
& ज्ञानातरुप्रसवसोरभवासिताड़ोे 
प्राणेन्द्रियेन मधुपो यमराजधिष्ण्यम्‌ । 
गच्छत्यशुद्धमतिरत्न गतो विशक्ति 
'गन्धेषु पद्चसदन सम्रवाप्य दीनः ” ॥१॥ 


(२५ ) 
भिन्न भिन्न जातिके वृक्षोसे उत्पन्न होनेवाले मकरंदसे सुगन्धित 
शरीरवाला, एवं दीन ओर अशुद्धमतिवाला श्रमर, कमररूपी घरको 
प्राप्त करके प्राणेन्द्रिवकी छोलुपतासे यमराजका अतिथि होता है। 


यद्रपि, जगतूम जिन जिन प्राणियोंको नाक है, वे सभी प्रायः 
उसके विपयोके अधीन बने हुए हैं । तथापि, सिर्फ भ्रमरके ही 
दृष्टान्तको देखिये । इसीसे मालूम होगा कि, प्राणेन्द्रियके विषयोंकी 
लोहुपतासे कैसा ख़राब परिणाम आता है ? | 


भ्रमरको हैं तो चार इन्द्रियां; परन्तु उनमें उत्तको धाणेन्द्रियका 
विषय अधिक होता है। ज्योंही प्रप्पका मकरंद अथवा अन्य कोई 
छुगंधित वस्तुकी गंध उप्तको आती है, त्योंही वह उप्तके पास जाता 
है। इसी नियमाइसार सूर्य विकाशिक कमल्यनर्म भी वह जाता है। 
वहाँ कमलपर बेठकर सुगन्ध लेनेमें ऐसा लीन हो जाता है कि, 
सुर्यास्तके समयको भी वह नहीं जानता । धीरे धीरे सूर्यास्तके समय 
कमल बन्द हो जाता हैं। ओर कमलल्‍के बन्द हो जानेसे वह अमर उसके 
अन्दर ही रहनाता है । रात्रिके समयर्म वह अन्दर पड़ा पड़ा विचार 
करता हैः- अभी प्रात:काछ होगा ओर मैं बाहर निकल जाऊंगा।? 
परन्तु, सर्योदय होनेके पहले ही वह अन्दरका अन्द्र स्वाहा हो 
जाता है। अयवा एसा भी कभी बन जाता है कि-वनहस्ति वहाँ 
आता है| और उस्त कमलके वृक्षको यकायक अपनी सूढसे उठाकर 
खा जाता है| अतः श्रमरभी उस वृक्षके साथ ही हाथीका भस्‍्ष्य 
बनजाता है । और भ्रमरकी सभी आशाओं पर निराशाकी कुरुहाड़ी 
गिरती है । 

इसी तरह बहुतसे राजकुमार और शौकीन जीव, पृष्पादिके 
सुगल्रका पूर्ण आखाद हेनेमें बहुत ही आसक्त रहते हैं। उन छोगोंको 
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भी किसी समय अ्रमरकी सी जअवस्थाका अदुभव करना पड़ता है । 
अर्थात्‌ जैप्ती अमरकी दुर्दशा होती है, वैस्ती उनकी भी | सुगन्धित 
वस्तुओँमें जीवेंका उद्भव रहा करता है। नेसे पृष्पादिमें तम्वोलिये 
सर्प रहते हैं । उ्तके काटनेस महुष्यकी झुत्यु ही होती ह। यह 
बात शासत्रोंमें ही नहीं छिखी, परन्तु चहुत दफे ऐसे प्रसंग देखन 
सुनने और पढ़नेमें भी आए हैं। घराणेन्द्रयाधीन परुपको संपृण राग- 
वान्‌ भी गिननेमें आता है और रागके साथ द्वेप तो अव्यमिचरित- 
पनेसे रहता ही है, इस राग-द्वेप के मित्र-काम, क्रोध ओर लोभादि तो 
साथर्म ही रहते हैं | जहाँ यह सब सामग्री मिल जाय, वहाँ मश॒प्यका 
कल्याण किप्ती भी कालमें हो सकता है | कभी नहीं । अत एवं 
बुद्धिमान पुरुषोंनि, इन सभी दृषणोंके कारणभूत प्राणन्द्रियके विषयोंमें 
छुब्ध न होकर घाणेन्दियकी अपने स्वाधीन वना रखना चाहिये । 


“<अड चत्षुरिन्द्रिय +४०- 


56 सज्जातिपुप्पकलिकेयमितीव मत्ता 
दीपार्निय इतमति; शलहूभः पत्तित्वा । 
रूपावलोकनमना रमणीयरूपे 
मुग्धोधवछोकनवशेन यमास्यमेति ”” ॥१॥ 


दीपककी ज्योतिको, “ सुंदर जातिके प्रष्पोकी यह कली है ! 
ऐसा समझकरके, मनोहरतामें मुग्ध ओर रूपके देखनेसे प्रप्नत्न रहने 


वाला पतंग ( इस नामका जीच ) दीपककी शिखा गिरकर झुत्युको 
पाता है । 


पतंग नामका प्राणी चद्रिच्द्रियाधीन होकर अपने प्रा्णोको 
अभिमें भस्मीभूत कर देता है। / पतंग ? चार इंद्वियोबाढा प्राणी है। 


म्र्ष 
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वह रात्रिम दीपककी ज्योतिको देखकर, मन नहीं है, तथापि; छोमकी 
प्रबक्तासे मोहित होकर के अभ्रिम झंपापात करता है। उसमे असह्य 
वेदनाओंका अनुभव करके अपने जन्‍्मको समाप्त कर देता है। इसी 
तरह जगतके ओर भी प्राणी चल्लुरिन्द्रियके वश होकर अपना सर्बस्व 
खो देते हैं | बहुतसे अज्ञानी जीव परद्वव्य ओर परख्लीपर खराब दृष्टि 
करके व्यर्थ नरक योग्य कर्मोको उपाजन करते हैं । दृष्टान्त देखिये--- 


कल्पना कीजिये कि-बाजारम कि्ती स्थानमें पांच सात युवक 
बैठे हुए हैं। उस समय एक तरुण वयवाली सुंदरी, सुंदर वल्नोंसे सुस- 
जित होकर- चली आ रही है। अमीतक इन युवकोंके रक्ष्यमें युवतीका 
न रूप-छावण्य आया है, और न वे उप्तके कुछ, जाति, नाम ओर 
ठाम-ठिकाने हीको जानते हैं । इतनेमे तो अनादि कालकी प्रवृत्ति 
ओर अज्ञानताने इन युवकोंमें असभ्य वार्त्ता प्रारंभ करादी, व धीरे 
धीरे शब्द्‌ रचनामें आगे ही बढ़ते गये । उनकी शब्द रचनाका यहाँ 
उछेख करना निरुपयोगी है। सिर्फ इतनाही दिखलाना आवश्यक है 
कि, उन छोगोंको किप्ती भी प्रकारका अर्थ-स्वार्थ नहीं होने पर भी 
वे कैसे दंडके भागी बनते हैं! । 

दृष्टिके खराब करनेसे सर्पकी तरह परमके भेरमात्रसे बहुत कर्म 
उपार्जन करते हैं। मैसे, सर्प महुष्यको काटता है, उससे उसका पेट नहीं 
भरता, तथापि अन्यका प्राण छेता है, इसी तरह परलीके रूपको देख- 
नेवाढा-तद्निषयक बुरे विचारोंको करनेवाला और अप्तम्य शब्दोंको 
वोलनेवाढा ख्री ओर खीके संबन्धियोंके हृदयोंमें दुःख पहुँचाता 
है। उसके हाथमे कुविकश्पों के प्िवाय ओर कुछ नहीं आता | यह 
दोष चह्लुरिन्द्रियके विषयतते ही होता है। चश्लुरिन्त्रियका यह विषय, 
गृहस्थोंको क्या, त्यागी-महात्माओंक्ो भी किस तरह नीचे गिरा देता 
है ? इसके विषय निम्न लिखित दृष्टान्त ही पर्याप्त है। 


है 
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८८ एक सेठके मकानके समीप ही -एक वावा -घूनी रूगाकर बैठा 
था | वह ब्रह्मचर्यमें पूर्ण था। सेठकी उप्तपर बहुत भक्ति थी। एक 
दफे उस सेठकी ख्लीका मुख-छावण्य वावाजीके - देखनेमे आया। 
बावानी यकायक उसके मुखलावण्यको देखते ही ऐसा कामान्ध “हो 
गया, कि-वह अपने समस्त कर्त्तव्योंकी' मूडकर आत्तध्यानमें मग्न हो 
गया । खरीके सिवाय उसके विचारम और कोई वात ही नहीं आती 
थी । स्वाभाविकरीत्या ऐसा नियम है कि-जिप्त मचुप्यका जिस व- 
सुर्मे ध्यान लग नाता है, वह उसी वस्तुकी ओर ताकता रहता है। 
वावानीकी मी ऐसी ही स्थिति हुईं | वावाजी, दिन ओर रात उस 
सेठके मकानकी ओर ही ध्यान लगाकर रहने छंगे। 'अमी बाहर निक- 


'छेगी ? * अभी खिड़कीसे मूँह निकाढेगी; ” येही विचार बावाजीके 


हृदयसागरम॑ उछछने छगे | दिन प्रतिदिन वावाजीका शरीर इसी 
चिंतासे सूखने ढूगा | सेठने विचार किया, कि-आजकछ वावाजी 
क्ृश क्यों होते जा रहे हैं ? । एक दफ सेठने भक्तिपूर्वक पूछा:--- 
£ महाराज | आपको ऐसी कया चिता पड़ी है कि, जिससे आपका 
चित्त उदास ओर शरीर कृश हो रहा है ! । आपके अन्तःकरणमें जो 
वात हो, सो कह दीजिये । जहाँ तक हो सकेगा, में आपकी चिन्ता 
दूर.कहूंगा ” बावाजीने कंहा:-क्या कहूँ? तेरी ख्रीके रूप-छाव 
ण्यने मेरे मनको पराधीन वना दिया हैं । अब में तेरी ल्लीके सिवाय 
ओर कुछ भी नहीं देखता । ? सेठ समझ गया | वह वहाँसे उठ 
अपने घर गया । और .खींसे वावाजीका सव हाह कहा । और यह 
भी 'कहाः---“य्रपि तू पतितता और सुशीह्ष है, इसको मैं अच्छी 
तरह जानता हूँ। तथापि जब मैं वावाजीको वचन देकर आया हूँ, तब 
तुझे उसका मन शान्त करना ही पड़ेगा |! स्रीने पतिके विचारमें 
सहमत होकर कहा।-' आप जाईये, और दावाजीको भेनिये | ” सेठ 
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बावानीके पास गया, ओर उनसे कहने -ढगा:- आप मेरे घर पर 
जाईंये, मैं किसी कार्यके लिये बाहर जा रहा हूँ ।? बावाजी मोहान्ध 
दशार्म प्रसन्न होकर सेठ के वहाँ गये । त्लीने वावानीको सम्मानपूर्वुक 
एक पहुंगपर बैठाये | ओर कहाः-/ महाराज ! आप बैठिये, मैं अपने 
पतिकी आज्ञाउुसार शृंगार सन धजकर आती हूँ। ? स्त्री शुंगार सजने 
गईं । इतनेम शुभोद्यके कारण बावाजीकी विचारअ्रेणि बदल गईः- 
 € अहो ! पतित्रता ओर सुशीछा होनेपर भी यह स्री, अपने पतिकी 
आज्ञासे मेरे जैसे जटाजूट नोगीके साथ ऐसा कार्य करनेंगे जरा भी 
शंका नहीं करती । अपने स्वामीकी आज्ञाके पालनही को धम समझती 
है। ओर मैं योगी, नितेन्द्रिय, ईधवरमक्त और जगतके ग्राणियोंको 
उपदेश देनेवाला होनेपर भी में अपने स्वामीकी आज्ञाका खून करनेंके लिये 
तय्यार हो रहा हूँ। ओर अपने अपूर्व योगको अम्रिमें नल देनेके लिये 
यहाँ आया हूं ! हाय ! मेरे जैसा, इस दुनियां अधम, नीच, दुष्ट, 
दुराचारी' ओर कोई मरुष्य होगा ? घिक्‌ मां धिक्‌! धिक्कार है मुझको, 
कि, में अन्ध हो करके ऐसे दुष्क्वत्यमें प्रवृत्त हो रहा हूँ । लेकिन-हे 
आत्मन्‌ ! इस दुराचारमें प्रवृत्ति किपने कराई ? । दुष्ट चक्षुरिन्द्रियने !! 


ऐसे विचार करते हुए बावाजीके शरीरमें क्रोध देवता प्रदीत्त 
हुआ | इधर उधर देखंनेपर दूसरा कुछ भी न शिछा, तब चरखेमें 
ल्गानेक्ती छोहेकी सी उसके देखनेभ॑ आई । दस, इ<से उप्तको उठाकर 
अपने दोनों भेत्रोंमें 8लंडकर आंखें फोड़ डालीं । ज्योंही खूनकी 
धारा बहने ढगी, त्योंही वह स्री आ पहुँची, ओर बावानीको 
चक्षुरहित देखे। बावाजीसे कहने लगीः- महाराज! यह क्या हुआ १॥! 
बावाजी बोलेः-'लड़की ! निसने मुझको पराधीन बनाया था, उसकोही 
मैंने शिक्षा देदी | अब में जगत॒क्ी समस्त खियोंको अपनी माता, 
बहन और पृत्रियां समझता हूँ।” ऐसी बरतें हो रही थी, इतनेमें, वह 
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भक्त सेठ आ पहुँचा। उप्तको, - इस वृत्तान्ससे बहुत आश्चर्य हुआ | 
पश्चात्‌ धीरे धीरे वावानीको उनके स्थानपर ले गया ॥” 


इस दृष्टान्तसे पाठक अच्छी तरह समझ सकते हैं कि-नो चश्ल- 
रिन्द्रियके विषय, इस प्रकारके अनर्थ करते हैं, उप्ती चक्षुरिन्द्रियको 
यदि ज्ञानपूर्वक अच्छे कार्योंमे लगाया जाय, तो कितना लाम हो 
सकता है १। 


श्रीमहावीरदेवके शासन अनशन करनेवाले मेघकुमारादि मुनि- 
योने शरीरको त्याग करनेके समयभी नेत्रोंकी छूट रखी थी। क्यों- 
कि, नेत्रके सिवाय जीवदया नहीं पल सकती । जीवदया के लिये ही 
समस्त प्रकारके त्रत नियम पाले जाते हैं ।.इस वातकी समस्त वुद्धिमान्‌ 
स्वीकार करते ही हैं । नेत्रहीसे देवाधिदेवकी शान्तमुद्राके दर्शन होते 
हैं । रावण, आद्रकृमार और रणधीरकुमार जैसे महानुभावोंने नेत्रोंके 
द्वारा ही परण्योपाजन किया था | वर्तमान कालमे भी नेत्रोंसे ही 
निनराजकी मूर्त्तिको देखकरके मनुष्य अत्यन्त छाम उठाते हैं। 
नेत्रोंका माहात्म्य कहाँ तक दिखाया जाय : नेत्रविहीन परुषसे जैसे 
दर्शन और जीवदयादि कार्य नहीं हो सकते, वैसे नेत्रविहीन पुरुषमें 
रज्णा भी कम ही होती है । एक गुनराती कवि भी कहता हैः-- 


४ प्रोए फूछुं हजारे काएु, तेयी भूडु नीचुं ठाणुं; 
जो पड़े अंधाथी काम, (तो) छज्जा राखे सीताराम ॥१॥ ” 


अंत एव नेत्र तो बड़े ही काम की चीज है। परन्तु उसका 
दुरुपयोग नहीं करने के लिये प्रतिक्षण सचेत रहना चाहिये। जो 
मनुष्य चश्लुरिन्द्रियका दुरुपयोग करते हैं; उनको भवान्तरमें अन्धत्व 
प्राप्त होता है। अत एवं चंध्चुरिन्द्रियके सदुपयोग करनेक्रे लिये प्रत्येक 
आत्मकल्याणानिक,पी महुष्योंने ध्यान रखना चाहिये | 
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४ दर्वाडकुराशनसमृद्धवपु: कुरइे 
क्रीडनवनेषु हरिणीमिरसो विलासेः 
अत्यन्तगेयरवदत्तमना वराक 
श्रोत्रेन्द्रियेन समवत्तिमुखं प्रयाति ” ॥ १॥ 


दूवी के अंक्रोंसे शरीरको पृष्ट करनेवाढा, अभिनव विद्ा्तों से 
हरिणी के साथ वनमें खेलनेवाला और अत्यन्त गानमें दत्तचित्त 
' रहनेवाढ्ला बिचारा हरिण, श्रोत्रेन्द्रयि विषयमें लुब्ध होकरके यम- 
राजके सुखमें प्रवेश करता है। 


एक ही श्रवणेन्द्रियका विषय हरिण की हत्या कराता है। हरिण 
स्वभावसे ही गायकके गान पर आसकत रहता है| शिकारी नब॒शि- 
कार खेलने को भातः है, तब जेगलम जाकर मधुर स्वससे गीत गाता 
है । उसको श्र; बरन में हरिण चित्रवत्‌ स्थिर हो जाता है। उसके 
स्थिर हो जागःर शिकारी गोली या वाणसे उस्तका संहार कर 
देता. है । श्रवणेन्द्रियके विषयोंकी प्रबह्तता बहुत है | मह॒ष्य चाहे जैसे 
कार्यमें प्रवृत्त क्यों न हो, प्रभुभक्तिमें ही ढीन क्‍यों न हो, अथवा 
गुरु के उपदेशको श्रवण करनेंमे एकचित्त ही क्‍यों न हुआ हो; परल्तु 
जरासा ख्रीके पाँऊं के झांझरकी आवाज सुनते ही उप्तका चित्त अस्थिर 
हो जाता है ओर नहाँ चित्तवृत्ति अस्थिर हुई, वहाँ फिर उसके नेत्र 
अनायास ही चटपट करने ढंग जाते हैं। यह तो क्या? दो मद्ष्य प्राई 
वेटमें बाते कर रहे हों, तो उप्तको छुननेके लिये वहाँ बैठे हुए तीसरे 
मनुष्यको तीत्रता हो जाती है। यह भी अ्रवणेन्द्रियके विषयकाही प्रताप 
है। इतनाही क्यों! अगर उससे कुछ न छुना जाय, तो वह उन दोनोंसे 
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पूछता है-- भाई क्‍या बात है?” श्रवणेन्द्रियके विषयका कितना जोर 
इसी कारणसे तो ध्यान करनेवाले योगी जंगछ या पर्वतकी गुफाओंको 
विशेष पसंद करते हैं | क्योंकि वहाँ जनता के अमावसे शब्द कम 
सुननेंम आता है | योगीलोग भी अ्रवणेख्ियक्रे विषयोंको रोक नहीं 
सकते । श्रवणेन्द्रियके विषयक्री चपलछता बहुत होती है। इस इन्द्रियकों 
वश करनेका कार्य बहुत दुर्घट है । श्रवणेश्वियक्रा विषय है शब्द । 
यह शब्द गानरूपसे बाहर आता है, तब तो वह, योगी, भोगी, 
रोगी, शोकी ओर संतापी-प्तमस््त नीवोंको सुखरूप माहम होता है 
अर्थात्‌ जोगी नोगको भूल जाता है। भोगी विशेष कामी होता है । 
रोगी क्षणमरके लिये आनंद पाता है । शोकी वियोगनन्य दुःखको 
भूल जाता है ओर संतापी आधि, व्याधि, उपाधिको एक स्थानमें 
रखकर श्रवणेन्द्रियका विपयक्रा आस्वाद लेनेके लिये आम्तक्त बन जाता 
है। अहो ! यह श्रवरणेन्द्रियका विषय दूसरी इन्द्रियोंके विषयोसे कोई 
ओरही प्रकारका है ! बस, इस विषपयको जीतनेवाल्ा सच्चा धीरे, वीर 
ओर गंभीर है । इसमें जरा भी संदेहकी वात नहीं है ! 


यहाँ तक तो एक एक इन्द्रियके विषयोत्ति उत्पन्न होनेवाले कष्टोंका 
दिगूदर्शन कराया गया । अब पांचों इन्द्रियोंके तेईस विषयोंसे दूर 
रहनेके लिये कुछ उपदेश लिखना समुचित समझा जाता है। एक 
सुभाषितकार कहते हैं:--- 


४ एकेकमक्षविषय भजताममीषां 
सम्पधते यदि कृतान्तगृहातिथित्वम्‌ । 
पश्चाक्षयोचररतस्य किमस्ति वाच्य- 
मक्षाथेमित्यमलूथीरधियस्त्यजन्ति ” ॥ १ ॥ 


एक एक इन्द्रियके विषयोंके सेवन करनेवाले हाथी, मत्स्य, भमर 
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पतंग ओर हरिण रुत्युके शरण होते हैं | तब॑ फिर पांचों इन्द्रियोंके 
समस्त विषयोंमें आसक्त रहनेवाढा पुरुष, यमराजका अतिथि हो, 
इसमें कहना ही क्या १.। अतः उपयुक्त दु:खोंकी विचार करके ही 
निर्मल ओर धीर बुद्धिवाले पुरुष, इन्द्रियोंके विषयोंको छोड़ देते हैं । 
ओर उनको त्याग करनेवाहा पुरुष ही प्रशंसा के पात्र ह। जैसे- 


सु चिय सरो सो चेव पंडिओ त॑ पसंसिमो निच्च। 
इंदियचोरेहि सया न छुंटिय॑ जरस चरणधण ॥ १॥ 


सच्चा शूरवीर वही परुप है कि-नो कामके अधीन न हो कर, 
ख्रीके लोचनरूप वाणोंसे छेदित नहीं होता है । सच्चा पंडित वही है, 
नो सत्रीके अगम्य-गहन चरित्रों से संडित नहीं हुआ है । ओर सच्चा 
प्रशे्तापात्र पुरुष वही है, जो संसारमें रह करके इन्द्रियों की विषय- 
जालमें नहीं फसकर अखंडित रहा है । इतना ही नहीं, परन्तु जिसने 
अपने चरित्ररत्नको, इन्द्रियोरूपी पांच प्रव चोरोंसे भी वचा रक्‍्खा 
है | छोकिकशासत्रकार भी कहते हैं:--- 


४ स्‌ पण्टितो य। करणेरखण्डित+ 
स तापसो यः परतापहारकः । 
स धार्मिको यः परमम न स्पृशेत्‌ 
स दीक्षितों य+ सर्कक्षते सदा ? ॥ १ ॥ 


पंडित वही है, जो इन्द्रियों कके अखण्डित है। तापसमुनि 
वही है जो अन्यके तापोंको-दुःखोंको दूर करता है। धार्मिक वही है, 
जो दूसरोंके मर्म्मोंका उद्घाटन नहीं करता और दीक्षितअर्थात्‌ त्यागी 
वही है, जो हमेशा अच्छी ही दृष्टि रखता है 4 - ह 


न 
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सचमुच इन्द्रियोरूपी चपछ घोंडे अवश्य महुष्य को दुर्गतिरूप 
हन्मार्गमें छे जाते हैं । देखिये, हिन्दुधर्मशाखाजसार जगतमे पूज्यताको 
धारण करनेवाढ़े हरि, हर ओर ब्रह्मा वगैरह कैसे पराधीन हुए 
हैं ! । हरि, रक्ष्मीके अधीन बने हैं । हर, पार्वती के पाशमें पडे हैं। 
और ब्रह्मानीने सावित्रीका साथ किया है। निदान, छक्ष्मी, पार्वती 
और सावित्रीने जो जो कार्य दिखलाए, वे हरि, हर ओर ब्रह्माको 
करने पड़े हैं। जब उनका यह हाल हुआ, तव फिर ओरोंकी तो 
बात ही क्या कहनी ? इन्द्रियोंरूप अश्वोंको उन्मागमे नहीं जाने देनेके 
लिये तीयकरोंने स्वयं प्रयत्नशीढ होकरके मनुष्योंके हाथमें सदुपदेश 
रूप दोरी देदी । ओर कहाः---/ इन बचनोंको तुमछोग हमेशा 
स्मरण॑में रकखोगे, तो तुम्हारी इन्द्रियां कदापि उन्मत्त नहीं होंगी। ” 
स्मरणमें रखना चाहिये कि-इन्द्रियोंर्प चपल घोडे, वैराग्यरूपी 
रस्सीके सिवाय कमी सन्मार्गमें आनेवाले नहीं। ओर इट्ठी छिये 
तीयकर के उपदेशम-प्रतिसूत्रमे ज्ञान, दशन ओर चारित्रकी रक्षा 
करनेवाढा बेराग्यरस भरा है। उसको याद रखनेसे इन्द्रियकूपी उन्मत्त 
घोड़े कभी उन्मागमें नहीं जा सकते | 


यहाँ जरा यह इंका उद्मव हो सकती है कि-“/ कितनेक मन्प्य 
जिनवचनको जानते हैं, तथापि विषयासक्त देखनेमें आते हैं, इसका 
क्या कारण १ । ? इसका समाधान यही है कि-# ऐसे भवामिनंदी 
मनुष्योंने जिनवचनकी परके लिये ही जाने हैं, अपने लिये नहीं। अगर 
अपने लिये जाने होते, तो वे कदापि विपषयासतक्त नहीं होते। ” 
निन्‍होंने भवस्वरूपको सम्यग्रीत्या जान छिया है, वे तो विपयको 
बिष ही समझते हैं । ओर ऐसा समझ करके इन्द्रियोंकी जरा भी 
स्वतंत्रता नहीं होने देते | अगर इन्द्रियोंको स्वतंत्रता दे दी जाय, तो 
वे क्रोड़ों वर्षोतक विषयक्ी जाढ़से नहीं छूट सकते | कहा हैः--- 
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ईदियधुत्ताणमहो | तिलतुसमित्त॑पि देसु भा पसर।' 
जह दिल्लो तो नीओ जत्य खणो वरसकोडिसमों” ॥शा, 


हे भव्य ! इन्द्रियरूपी धूर्तत को तित्तुस मात्र भी अवकाश न 
दे (“यदि अवकाश देगा, तो वह, जहाँ एक क्षण एक क्रोड़ वर्ष जि 
तना है, ऐसी नरकगतिमें तुझको छे जायगा । 


अत एवं विषयको विषतुल्य समझ करके उस्तका स्पशमात्र भी 
नहीं करना चाहिये । इतना ही नहीं, परन्तु विश्वास तक नहीं करना। 


इन्द्रियोंकी वशर्मे रखना, यह साधु या भ्रृहस्थ-पस्रमस्त आत्मक- 
ल्याणामिरापी पररुषोंका कर्तव्य है। इन्द्रियोंकी वश करनेके सिद्धान्तमें 
किप्तीमी दर्शनक्ार या धर्माठयायी का मतभेद नहीं है। मची भी 
मलुस्पृतिके दूसरे अध्याय कहते हैं:--- 


४ इन्द्रियाणां विचरतां विपयेष्वपद्ारिपु । 
संयमे यत्नमातिष्ठेद विद्वान यन्तेब वाजिनाम्‌ ॥ ८८ ॥ 
इन्द्रियाणां प्रसह्नेन दोपमच्छत्यसंशयम्‌ । 
सन्नियम्य तु तान्येव ततः सिद्धि नियच्छति ॥ ९३ ॥ 
न जातु काम कामानामुपभोगेन शाम्यति । 
हविषा ऋृष्णवर्त्मेंव भूय एवामिवर्धते ॥ ९४ ॥ 
यथतान्‌ प्राप्नुयात्‌ सर्वान्‌ यथ्वेतान्केवलांस्त्यजेत्‌ । 
प्रापणात्‌ स्वेकामानां परित्यागों विशिष्यत्ते ॥ ९५॥ 
वेदास्त्यागश्व॒ यज्ञाथ नियमाश्र तपांसि च। 
न विप्रदुभावस्य सिद्धि गच्छन्ति कहिचित्‌ ॥ ९७ ॥ 
श्रत्वों स्पृष्ठा च दृष्ठा च झत्तवा प्रात्वा च यो नरः 
इन्द्रियाणां तु सर्वेषां ययेक प्षरतीन्द्रियम । 
तेनास्य क्षरति पज्ञा इतेः पात्रादिवोदकस ” ॥ ९५ ॥ 


( ३६ ) 


जैसे सारथी, रथके घोडोंको अपने स्वाधीन रखता है, वैसे ही 
विद्वान परुषने, अपने अपने विषयोंमें दोड़नेवाढी इंद्रियोंकी यत्वपूर्वक 
अपने वशमें रखनी चाहिये । ८८ । इंद्रियोंकि विषयोमे आसक्त हानस 
मनुष्य निःसंदेह दूषित होता है। परन्तु उनको स्वाधीन रखनेसे ही 
सिद्धि होती है । ९३ । विपयोंके भोगनेसे कामकी शान्ति नहीं होती, 
प्रत्युत, जैसे घीकी आहुतिसे अमनि विशेष प्रज्वल्ति होता है, वसे कामकी 
वृद्धि ही होती है. । ९४ । जो मनुष्य सब भोगोंको प्राप्त करता है, 
और जो सर्व भोगोंका त्याग करता है, इनमें त्याग करनेवाढ्य मन्ुण्य ही 
श्रेष्ठ है । ९५ । वेद, त्याग, यज्ञ, नियम ओर तपस्या इन्होंमेंस, दुष्टा- 
शय विषयी मनुप्यक्रों कुछ भी सिद्ध नहीं होता | ९७ | जो महुप्य 
सुनने, स्पशी करने, देखने, खाने और सुंघनेसे न प्रप्तत्न होता है ओर 
न अप्रसन्न होता है, वही सच्चा मितेन्द्रिय है। ९.८ । छिद्गवाले पात्रसे 
जेसे पानी निकल जाता है, वैसे ही एक भी इन्द्रियके खतंत्र होजामेसे 
मनुष्यकी बुद्धि नष्ट हो जाती है। ९९ । 


कहनेका तात्पन यह है कि-किस्ती भी प्रकारसे इन्द्रियोंको स्का- 
धीन रखनी चाहिये । इन्द्रियोंसे अधीन मनुप्य किसी भी प्रकारसे 
अपना कल्याण नहीं करसकता है। इसी छिये तत्तवेत्ता कहते हैँ:--- 


४ भवारण्यं झुक्‍्ता यदि जिगमिपुसेक्तिनगरी 
तदानीं मा कार्पीरविंषययविपर्क्षेप वसतिस्‌ । 
यतरछायाप्येपां प्रथयति महामोहमचिरा> 
दर्य जन्तुयेस्मात्‌ पदमपि न गन्तुं प्रभवति  ॥१॥ 


हे भव्य ! इस भवरूपी अरण्यको छोड़ करके यदि तेरी मुक्तिनगरीमें 
जानेकी इच्छा है; तो विषयरूपी विष्यृक्षकी छायामें कमी नहीं ठहरना। 


( २७ ) 


क्योंकि, उप्त वृक्षकी छाया थोड़े ही काल्‍में महामोह को फैलाती है। 
निप्तते महुप्य एक कदम भी आगे नहीं वढ़ सकता । 


इन्द्रियोरूपी धूत्तोका कभी विश्वाप्त नहीं करना चाहिये। क्योंकि, 
उनके विश्वासमे रहनेवाला अपना सर्वत्न खो बैठता है । इसमें जरा भी 
शंकाकी बात नहीं है। एक ओर भी वात है। इन्द्रियाधीन पुरुष 
पूज्यपरुषोंकी अकज्ञा करनेमें भी विचार नहीं करता ओर इन्द्रियाधीन 


पुरुष थोड़ेके लिय पहुन गुमा देता है। जैसे कहा हैः-- 


& जह कागिणीइ हेड कोडि रणणाण हारए कोइ। 
तह तुच्छविसयगिद्धा जीवा हारंति सिद्धिसुई ? ॥ १ ॥ 
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जैसे कोई मनुप्य एक कांकणीके लिये कोटी रत्नोंको गुमा देता 
3. ४५ पर 


है, वेसे तुच्छ-एसे विपयोग गृद्ध होनेवाल्य पुरुष सिद्धिसुखकी खो 
देता है । ओर भी कहा है:-- 


थ 


५ तिलमित्त विसयसुदं दुहं च गिरिरायसिगतुंगयरं। 
भवकोडीहि न निहृृ ज॑ जाणसु ते करिज्तासु ! ॥ १॥ 


विषयों में तिलमात्र सुख है, ओर मेरुपब॑त के उच शिखरोंकी 
उपमावाढा और करोडों भ्रोंमें भी समाप्त न हो सके, इतना दुःख॑ है। 
अत एव जैसा उचिन समझो वैसा करो। 

अरा विचारने योग्य वात है कि-एक कांकणी, जो एक रुपयेका 
अम्सीवाँ भाग हु, उसके लिय करोडों रत्नोंको गुमा देनेवाला मनुष्य 
कैसा मूख गिना जा सकता है?। इसके दिलाने की आवश्यकता नहीं 
है । इस तरह विपयसुखम आसम्क्त मरुष्य अलुपमय, अव्याबाघ, 
अचल ओर अनंत मुखमय मुक्ति सुखकों गुमा देता है। तब फिर 
इसको, उप्त महृप्यस्ते भी अधिक मूर्ख गिना जाय, तो इसमें अत्युक्ति 


( ३८ ) 


की वात ही क्या हैं? । सत्यवात तो यही है कि-विधषयजन्य 

सुख ही नहीं है, किन्तु सुखाभास है। ओर वह भी क्षणमस्के लिये 
ही । परन्तु उससे होनेवाढे कर्मोका बन्ध मेह समान दुःखों को देता 
है | यह वात मोहान्ध पुरुषों के ख्यारुमें नहीं आती। 


विषयसेवन, ऐसी वस्तु है, कि-निम्तका चाहे उतना सेवन किया 
जाय, परन्तु उससे महुप्यको तृति नहीं होसकती | इतना ही नहीं, 
बल्कि तृप्णादेवी, उप्त मनुप्यकों सर्वया रंक बना देती है, ओर घर घर 
मिक्षा मंगवाती है | इसके सिवाय ओर भी उसकी दुर्दशा देखिये- 


४ दासतलमेति वितनोति विहीनसेवां 
धमं धुनाति विदधाति-विनिन्धकम | 
रेफश्विनोति कुरुतेडतिविरुपवेषं 
कि वा हपीकवशतस्तलुते न मत्य; ! ” ॥ १॥ 


इन्द्रियोंके अधीन हो जानेसे मनुष्य क्या क्‍या नहीं करता ? | 
दासत्वको पाता है| नीचपरुषों की सेवा, धर्मकका नाश, ओर 
अत्यन्त निदायुक्त कमोको भी करता है । एवं पाप वांधता है। और 
तुच्छत्ते तुच्छ वेषोंकी भी धारण करता है | तथापि तृष्णादेवी झ्ान्त 
नहीं होती, क्‍यों कि, मिप्तको दैवीसु्खों में संतोष नहीं होता, वह 
क्या मानुषी भोगोंसे तृत हो सकता है १ । ओरे ! समुद्के पानीसे 
निप्तकी तृपा नहीं दूर हुईं, उसकी तृषा डामके अग्रमागपर रहे हुए 
पानीके बिदुसे क्या दूर हो सकती है ? | शाख्रकारोंने ठीक ही कहा 
हैः-- सुंजंता महुरा विवागविर्सा किंपागतुल्ला इमे। ” भोगनेक्े 
समय मधुर ओर विपाकम विर्स किंपाकफरोंके समान विपय हुं। 
अर्थात्‌ जैसे किपाकके फल सुगंधीदार, नेत्रोंको आनंद देनेवाडे ओर 


स्वादम मधुर हैं, परन्तु खानेसे प्राणोंका नाश करते हैं, ऐश्ले ही विषय 


( ३५ ) 


सुख भी, पहिछे तो रमणीय माढूम होते हैं, परन्तु पीछेसे अनिर्वेंचनीय , 
दुःखों देते हैं । दरान ( दु ) के स्थानमें जब खुजली आती है, तब 
उसके खुजढानेमें मनुण्यको आनंद होता है। परन्तु बादमं उसको बहुत 
ही जलन होती है, अतः पश्चात्ताप करता है। व्त, इसी प्रकार 
विषयासक्त परुपको जब छोकिक ओर लोकोत्तर-दोनों प्रकारके 
'दुःखोके अतुभव करनेका समय आता है, तब, उसके पश्चात्तापकी 
कोई सीमा नहीं रहती । किन्तु वह पश्चात्ताप किप्त कामका ?। 
अपना सर्वश्व खो डालने ओर कर्मोका असाधारण बोला बढ़नानेके 
बाद क्‍या होनेका था ? | इस लिये पहलेहीसे विचार करना, यह 
बुद्धिमानोंका परम कतंव्य है। 


विचार करना चाहिये कि-दावानलका अश्नि पंद्रह दिनोंमें अपने 
आप शान्त होता है, शहरमें छगा हुआ अश्नि कूएके पानीसे शान्त 
होता है। परन्तु कामाम्निि पंद्रह दिन तो क्‍या! पंद्रह करोड 
वर्षोतक भी शान्त नहीं होता । ओर कूएका पानी तो कया ? समुद्रके 
पानीसे भी शान्त नहीं होसकता । इसकी शान्तिके लिये तो प्िर्फ 
जिनराज की वाणीका एक विंदुमात्र ही पर्याप्त है। इस कामरूपीग्रह 
को अन्य दुष्टग्रहोंते भी अधिक दुष्ट दिखहाया है। कहा हैः--- 

४ सदगहाणं पभवों महर्गहों सबंदोसपायट्टी । 

कामग्गहो दुरप्पा जेणमिभूअ जगे सच्ब॑ ” ॥ १॥ 

कामरूपीमह, समस्त अहों को पैदा करनेवाढ्ा है। ओर समस्‍्तदोषों 
को प्रकट करता है। इस महाग्रहने समरत जगत को वश किया है। 


मेगलग्रह वगेरह, यद्यपि महृष्यकों दुःख देते हैं, परन्तु वे शान्ति 
कर्मांते शान्त हो जाते हैं । ओर कदाचित्‌ न भी शान्त हों, तथापि वे 
इसी जन्‍्मको बिगाड़ देनेके सिवाय विशेष उुकसान नहीं कर सकते । 


(४० ) 


अथवा तो वे अपनी स्थिति पर्नन्त ही कष्ट देते हं। परन्तु कामग्रह मनु- 
प्यकी ऐसी दुर्दशा करता है, जिम्तका वर्णन करना भी अशक्य है। 
कामासक्त मनुप्यकी दुर्दशाको दिखलात हुए शाखकार कहते. हूं 


“ध्यायति धावति कम्पमियर्ति श्राम्यति ताम्यति नध्यति नित्यम्‌ । 
रोदिति सीदति जत्पति दीन गायति नृत्यति मूछेति कामी ॥१॥ 
रुप्यति तुष्यति दास्यमुपेति कर्पति दीव्यति सीव्यति वख्तम्‌ | 
कि न करोत्यथवा हतवुद्धि! कामवशः पुरुषो जननिन्द्यम॥२॥ 


कामीपुरुष हजारों कार्याकरों छोड़कर स्रीका ध्यान करता है। 
कड़ी धूपकी भी परवाह न करके उसके लिये इधर उधर दोड़ता फिरता 
है। कंपित होता हैं । श्रमित होता है । तपता है । नाश होता है । 
सेवन करता हे । खेद पाता है । ओर दीनतायुक्त वचन बोलता है । 
क्षणमें गाता है, क्षणमें नृत्य करता है । ओर क्षणमें मूछित भी होता 
है। क्षणमें रुए होता है, क्षणमें नष्ट होता है। किंकरताको भाप्त 
करता है। खेती करता है। जुआ भी खेल्ता है, ओर वल्लोंके सीनेका 
भी काम करता है| विशेष क्या कहना ? वह हतवबुद्धि क्‍या नहीं 
करता ?। समस्त प्रकारके निद्य कार्याको भी वह करता है। 


कामग्रह, इसी भवमें उपर्युक्त दुरावस्थाओंकों प्राप्त करता है, 
यही नहीं, परन्तु वह अनेकों भवोंके लिये दुःखोंका पात्र बना देता है । 
ऐसे दुष्ट कामग्रहसे हजारों नहीं, वल्कि छाखों कोस दूर रहना ही आ- 
त्मार्थी पुरुषोके लिये उचित है| खीरूपी नदीमें हजारों, छाखों ओर 
करोडों महुष्य डूब मरते हैं | इस विपयमें शाख्॒कार कहते हैं:-- 


४ सिगारतरंगाए विलासवेलाए जुब्वणजलाए-। 
के के जयोमि पुरिसा नारीनईए न बुडुंति |” ॥ १ ॥- 


(४१ ) 


शंगार हैं तरेंगे निप्तकी, विलास हैं किनारे मिस्के ओर योवन 
है पानी जिसका, ऐसी ख्रीरूपी नद्वीमें, जगतके कोन कोन पुरुष हैं, 
जो नहीं ड़बे, अर्थात्‌-वीतराग .ओर उनके सच्चे भक्तोंके सिवाय सभी 
डूबे हैं । जैसे-- 


४ हरिहरचउराणणचंदसरखंदाइणोवि जे देवा । 
नारोण किकरत्तं कुणंति धी थी विसयतिन्हा ” ॥ १॥ 


हरि ( कृष्ण ), हर ( शंकर ), ब्रह्मा, चेद्र, सूर्य, कात्तिकस्वामी 
और अन्य भरी इन्द्रादि देवोंने, अबछाओंके बसे परानित होकर 
किकरत्वको प्राप्त किया है। अत एवं विषयतृष्णाको बारबार विकार है। 


इसी. तरह भतृहरि भी अपने शंंगारशतकमें लिखते है 


& जुृंभ्रुस्वयं्ुहरयों हरिणेक्षणानां " 
येनाक्रियन्त सतत गृहकुम्भदासा। । 
वाचामगोचरचरित्रविचित्रिताय 
तस्मे नमो भगवते मकरध्वजाय”” ॥१ ॥ 


बचनसे अगोचर चरित्रवाले कामवेवकों नमस्कार है कि, निसने 
शंभ्ु, खयेमु ओर हरिको भी खस्रियोंका दाप्-ध्रका पानी भरनेवाल्े 
दाप्त-बनाए हैं 


इनके सिवाय देखिये, इल्नचीपत्रका दृष्टान्त | इलाचीपुत्रको 
उसके माता-पिताने बहुत कुछ समझाया; परन्तु वह कामवश हो कर 
अपनी ज्ञातिको छोड़ करके नट वन गया । देखिये रावण, कि जो, 
बड़ा छुमट ओर चतुर था, तिप्त पर भी उसने सीता महाप्ततीका हरण 
किया ओर इससे वह कुलका क्षय करके रुत्युके शरण हुआ। दुर्योधनने 
भी, समासमश द्रौषदी के वर्नों को हरण करते हुए जरा भी सकोच 
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नहीं किया । और इस पापसे उप्तको रणमें ही रहना पड़ा। अतएव इस 
जगत्‌ में ऐसे थोड़े ही पुरुष हो गये हैं और होंगे, मिन्‍्होंने इन्नियों- 
को अपने स्वाधीन की हों | इसके लिये कहा हूँ:--- 


# आदित्यचन्द्रदरिशंकरवासवादा+ 
शक्ता न जेतुमतिदुःखकराणि याने। 
तानीन्द्रियाणि वलवन्ति सुदुर्जयानि 
ये निर्मेयन्ति शुवने वलिनस्त एके?” ॥ १॥ 


सुय, चन्द्र, हरि, शिव ओर इन्द्रादि देव भी «अत्यन्त दुःख 
देनेवाली इच्धरियोके जीतनेमें समय नहीं हुए, तब फिर ऐसी बलवान्‌ 
दुर्नय इन्द्रियां को नीत ले, ऐसे सच वीरपुरुष इस जगत्‌ में थोड़ेही हैं। 


इसके साथ यह भी याद रखनेका है, कि जो कामी पुरुष है, वह 
एकही इन्द्रियके विषर्योको नहीं, परन्तु पंचेन्द्रियोंके तेईपही विपर्योको 
सेवन करता है | इसके लिये भी कहा हैः-- 


“जे कार्मांधा जीवा रमंति विसएसु ते विगयसंका। 
जे पुण जिणवयणरया ते भीरू तेसु विरमंति ” ॥श॥ 


जो कामान्ध जीव हैं, वे निःशंक होकर पंचेन्द्रियोंके तेईेस विष- 
योंका सेवन करते हैं । ओर जो निनवचनमें रक्त हैं, वे विपयोंसे 
विराग पाते हैं । क्योंकि वे संसतारसमुद्रसे डरते हैं। विषयीपुरुषमें 
अगर अन्य कोई अच्छे भी गुण हों, तो भी व निष्फल्ताको ही प्राप्त 
होते हैं। बैसे:-- 


/ विद्या दया यूतिरतुद्धतता तितिक्षा 
सत्यं तपो नियमन विनयो विवेक! । 
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से भवन्ति विषयेषु रतस्थ मोघा 
मत्वेति चारुमतिरोति न तंदशित्वम ” ॥१॥ 


विद्या, कि जो समस्त सुखोंका साधन है; दया, जो धर्मका मूल 
है; थुति, जो हमारों मनुष्योंकी सभामें सत्कारको प्राप्त कराती है; 
अनुद्धतता, जो विनयादि गुणोंको उत्पन्न कराती है; तितिक्षा, नो 
हजारों प्मयोंमें भी पैयेकी छुड़ाती नहीं; सत्य, जो जगतमे शिरोरत्न 
बनाता है; तप, जिसके प्रभावसते अनेकों भवोंके छिष्ट कम नाश होते हैं; 
नियमन, जिपके प्रभावसे मनुष्य अणिमादि ऋद्धिवाढ्ा बनता है; 
विनय, जो समस्त गुणोंका सरदार है, ओर विवेक, कि जो जड़- 
चैतन्यका ज्ञान कराता है, ऐसे ऐसे उत्तमोत्तम गुण भी, विषयमें आसक्त 
पुरुष के, निष्फल हो जाते हैं । इसी तरह निश्चयपूर्ंक समम्तकरके संद: 
बुद्धिवाले पुरुषोंने इंद्रियाधीन कभी नहीं होना चाहिये । 


इन्द्रियाधीन पुरुष, फिर वह चाहे गुणवान्‌ या ज्ञानी ही क्‍यों न 
हो, नीचमें नीच कार्यके करनेमें भी छज्जित नहीं होता । कहा हैः- 


४ छोकार्चितोअपे कुछजोडपि वहुश्रुतोडपि 
- धमेस्थितो5पि विरतो5उपि शमान्वितो5पि। 


. अक्षाथपतन्नगविषाकुलितों मनुष्य- 
रतन्नास्ति कम कुरुते न यदत्र निन्यम्‌” ॥१॥ 


. इन्द्रियांथेरूप सर्पके विषसे व्याकुछू मनुष्य, छोकमें पूज्य हो, 
श्रुत हो, धर्ममें स्थित हो, संप्तारसे विरक्त हो ओर शान्तियुक्त हो, 
तथापि जगत्‌में ऐसा कोई भी निद्यकार्य नहीं है, जो वह नहीं करता । 
कहनेका तात्पय यही है कि, नीचमें नीच कार्य करनेमें भी उप्तको 
छा नहीं आती | 
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विपयान्ध पुरुष अपनी अप्ती दशाको 'भी भूछ जाता है। इसके 
कहा है;-- । 
४ परंणेवि दीणवयर्ण माणघधरा जे नरा न जंपंति। 

तेवि हु कुणंति लल्ठि वालाण नेहस्गहगिहिला ” ॥ १५ 

यद्यपि मानरूपी धनवाले पुरुष मरणान्तमें भी दीनवचन नहीं 
बोलते हैं। परन्तु वे भी, स्त्रियों के स्नेहरूपी अहसे पागल होकर अत्यन्त 
दीनवचन बोलते हूँ । 

अहो | कामदेवका साम्राज्य कितना खर्तत्र ओर मत्तावाला है: 
कहां तक कहना ? सत्यापदश के प्रभावसे सत्यमाग पर आनंघाले महा- 
पुरुषोंको भी भ्रष्ट करके स्वाधीन बनाने ओर नर॒कमे लेजानेमें अगर 
कोई समर्थ है, तो वह कामदेव ही हैः--- 


४ विसयविसेण जीवा जिणधम्म हारिझण हा! नरय॑। 
वच्च॑ति जहा चित्तयनिवारिओ वेभदत्तनिवों  ॥ १॥ 


जैनधर्को त्याग करके, जीव विपयरूपी विपके आसेवनसे नरकमें 
जाते हूँ । देखिये, चित्रसाधुके निवारण करने पर भी त्रह्मदत्त चक्रवर्ति 
का जीव-संभूतिमुनि अपने जन्मको हार गये । 


* एक दफ्फे सनत्कुमार चक्रवत्ति की ख्री सुनन्दा, अनशनकरनेवाले 
मुनियों को नम्नतापूवंक नमस्कार करती थी। उप्त समय संभूति- 
साधुकी झुनंदा के केशों का अकस्मात्‌ र्पश हो गया। ओर 
इससे उसको विकार उत्पन्न होनेके साथ ही इस प्रकार का निदान 
करने का परिणाम हुआ कि-' मेरी इस तीत्र तपस्या के प्रमावसे 


भवान्तरमें में ऐसी त्ली को भोगनेवाढा बन जाऊं? ।इस समय चित्रमुनि, 
जो वहँ। बैठे हुए थे, अपने मनमें विचार करने 'छगे कि,- * अहो/! 
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“मोहका दुर्नयत्व॒ कितना प्रबल है ! इंद्वियों की. ऐसी दुर्दान्‍तता ! 
: महान्‌ घोर तपस्याओं के करनेवाले ओर जिनवचन के जानेनेवाले 
इस मुनिको भी, अबलाके केशस्पर्श से विकार उत्पन्न हुआ । इतनाही 
नहीं, परन्तु ' ऐसी ख्री के. भोगने का निदान क्रनेका भी विचार 
हुआ !!, । ऐसे विचार करने के बाद चित्रमुनिने संभूतिमनिसे 


०8; ()५5०६॥ 

८४ भाई ! ऐसे दुष्टनिदानवाढ़े परिणामसे दूर हो या । 
ये मोग असार, भयंकर परिणामवाले, विपाक को देनेवाल़े ओर 
संप्तार परिभ्रमणंके हेतुभूत हैं । इस का आप निदान न करें । निदान 
करनेसे तपस्या के फल-खवर्ग ओर मोक्ष-नष्ट हो जायेंगे ? । 


चित्रमुनिने इसप्रकार शान्तिपूवंक बोध किया । परन्तु कामाशिके 
प्रबलवेगम इस सिचनसे कुछ भी असर नहीं हुआ । निदान, संभूति- 
मुनिने निदान किया ही। और वे .मरकर के प्रथम खर्ग-सोधम 
देवढोक-में जाकर वहँसे फिर मनुप्यल्ोकमें ब्रह्मदत्त हुए। इसी 
कारणसे उपर्युक्त गाथार्म * निवारिओ बंभदत्तनिवों ? ऐसा संक्षेपसे 
पद्‌ दिया है। सचम॒च, जिस्त समय जीव प्रमाददशार्में पड़ता है, 
उप्त समय स्नेही का स्नेह, उपकारी का उपकार ओर उपदेशकका उप- 
देश बगरह कुछ भी ख्यालमें नहीं आते | शात्लोंमें ठीक ही कहा हैः-- 


४ घी! धी! ताण नराणं जे जिणवयणामयंप्रि झुत्तृर्ण। 
चगइविडंबणकरं पियंति विसयासवं घोर  ॥ १ ॥ 
ऐसे मनुष्योंको बारबार घिकार है, कि नो मनुष्य जिनराजं के 


वचनरूपी अम्ृतको छोड चारों गतियोंमें दुःखोंको देनेवाले भयेकर 
विषयरूपी सुरापानको करते हैं.। 
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देखिये, तद्भवमोक्षगामी रथनेमी भी एकदफे विषयविषसे मूछित ' 
होगये थे:--- 


४ जउनन्दनों पक्‍हप्पा जिणभाया वयधरो चरमंदेहों। 
रहनेमी रायमई रायमई कासि ही! विसया ” ॥ १॥ 


#& ८ 


यदुनन्दन, वबाईसरवें तीमेकर परमात्मा श्रीनेमनाथके भाई और 
पंचमहात्रतधारी चरमशरीरी रथनेमी भी राजीमति पर मोहित हो 
गये । हा ! ऐसे विषयोकी घिक्कार है ! । 

मिप्तका मोक्ष इसी भवमें होनेवाला है, ऐसे महापुरुषोंकों भी 
जब विषय, विडंवनामें डाल देता हे, तत्र फिर, जिनकी अभी बहुत संप्तार 
परिम्रमण करनेका हैं, ऐसे जीवॉकी दुदंशा करे, इसमें आश्चर्य की वात 
ही क्या हे : चाहे जैप्ता प्रतापी पुरुष ही क्‍यों न हो, उमा प्रताप 
भी इन्द्रियोंके सामने लुप्त हो जाता हे । कहा हैः-- 


# इन्तीन्द्रदन्तद्लनेकविधों समर्थाः 
सन्त्यत्र रोद्रमृगराजवधे प्रवीणाः। 
आशीविपोरगवशीकरणेडपि दक्षाः 
पश्चाक्षनिजयपरास्तु न सन्ति मर्त्या;?” ॥ १॥ 


मदोन्‍्मत्त हाथीके दांतोंकों चूर्ण कर देनेमें सम, मयंकर केशरीसिं- 
हको मार देनेमें प्रवीण ओर जिनकी दाढ़ोंमें विष रहा हुआ है, ऐसे 
सर्पो को वश करनेमें चतुर पुरुष संसतारमें सेकड़ों हैं; परन्तु पन्चेन्तियोंको 
सर्वेथा विनय करनेमें तत्पर कोई मनुष्य नहीं है । अर्थात्‌ बहुत थोदे 
ही देखनेम आते हैं । इसीकी पुष्टि कहा गया हैः--- 


: » तावन्नरो भवति तस्वविदस्तदोषो 
मानी मनोरमगुणो महनीयवाक्यः। 
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' शूर समस्तंजनतामहितः कुलीनो 
यावद हपीकविषयेष॒ न शक्तिमेति ” ॥१॥ 


मनुष्य ज्ञानी, .दोपरहित, मानी, मनोहरगुणवाल्, पूजनीय वाक्य- 
वाला, शूखीर, समस्त लोगोंका पूज्य और कुछीन तब ही तक गिना 
जा सकता है, नंब तक वह विषयास्त्त नहीं होता। अर्थात्‌-इन्द्रियाधीन 
होते ही, उसके समस्त गुण दोषरूप हो जाते हैं। 


. बड़े ही आश्चर्य की बात है कि-विषय, मनुष्यको छोड़ते हैं, 
परन्तु मनुष्य विषयों को नहीं छोड़ते । हम सभी ऐसा समझते हैं कि 
: जगत्‌ के समस्त जीव सुख के अमिढापी और दुःख के हेपी हैं।! 
परन्तु यदि यह बात सर्वथा सत्य ही है, तो फिर जगतू के श्राणी 
अप्राप्त विषयों को भी भराप्त करनेके लिये क्‍यों प्रयत्न करते हैं ? ऐसे 
रैसे क्टोंको क्यों उठाते हैं! क्यों एक ही विषय के लिये 
नहीं करने योग्य इृत्य करते हैं ? क्यों वास्तविक सुखको देनेवाले 
चारित्रपमं से डरते हैं? ये जरा विचारने योग्य बातें हैं। संप्तार 
में ऐसे बहुत मनुष्य देखने मे आते हैं, जो साधु के पाप्त जाने में भी 
बहुत डरते हैं। वे विचार करते हैं कि-शायद हमको उपदेश देकर 
साधु बना दे तो अथवा मुझसे किप्ती वस्तुका त्याग करावे तो £ 
ओरे ! जब तक मरुष्यको ऐसे विकव्प होते हैं ओर तृष्णा की इतनी 
तीव्रता रही हुईं है, तब तक वे सुख के अमिलापी हैं, ऐसा क्योंकर ' 
कहा जाय  जिप्त वस्तु स्वमावतः विष देख रहे हैं, उस्त वस्तुके 
त्यागनेका भी मन न हो, त्याग करनेका मन होना तो दूर रहा, 
बल्कि, उसके अधिक प्राप्त करने ही की इच्छा हो, तो फिर आत्म- 
कल्याणकी आशा, आकाश से एप्प प्राप्त करने की इच्छा जैस्ती नहीं, 
तो और क्‍या है? सत्य वात तो यही है कि, जो मरुष्य सुखके 


( ४८ -) 


अभिलापी हैं, वे कमी चारित्रधर्म, शुद्ध उपदेश ओर त्यागभावसे नहीं 
ररते हैं | शास्त्रों मं कहा है कि-धार्मिक पुरुषोंका कट्दर शत्रु, अगर 
कोई है, तो वह कामदेव ही हैः-- 


धन्षारिरिम विदधाति नराणां रोद्रमना नृपतिन करीन्द्र।। 
दोषमहिन न तीत्रविप वा ये वितनोति मनोभववेरी ॥ १॥ 
एकमवे रिपुपन्नगढुःख जन्मशतेषु मनोभवदु/|खस । ह 
चारुधियेति विचिन्त्य महान्तः कामरिएु क्षणतः क्षपयन्ति” ॥२॥ 


मनुष्य को नो दुःख शत्रु नहीं देता, रोद्रमनवाढा राजा नहीं 
देता, हाथी नहीं देता ओर सर्पका तीत्र विष भी नहीं देता, वह दुःख 
कामदेव से होता है | शन्रु ओर सर्पादि का दुःख एक भवके लिये 
होता है । परन्तु कामदेव से उत्पन्न दुःख, सैंकडों भ्रों तक साथ ही. 
जाता है इसी छिये सुंदर और निर्मल बुद्धिवाल़े महापुरुष कामदेव 
का एक क्षणमें ही विनाश कर देंते हैं। ओर- जो हीनप्तत्त्व जीव हैं, 
उन को ही, कामदेव संसतारसमुद्र्म जन्‍्म-मरणादि कष्ट देता है।--- 


# हा ! विसमा हा | विसमा विसया जीवाण जेहिं पडिवद्धा | - 
, हिंडंति भयससुंदे अनंतदुक्खाइ पावंता ? ॥ १ ॥ 

हा ! विषय ऐसे विषम हैं, कि निन्होंमें लगा हुआ जीव, इस 
संसारसमुद्रम अनंत ढुःखों को प्राप्त करता है | 

प्रियवाचक ! एक दफे फिर इस बातका स्मरण कर जाँय कि 
इन्द्रमाल जैसे स्वमाववाले, बिजलीके चमत्कार जैसी गतिवाले ओर 
क्षणमें नष्ट होनेवाले विषयोम मोहित जीवों की केप्ती दशा होती है:- 
“योगे पीनपयोधराख्विततनोर्विच्छेदने. विभ्यतां 

मानस्यावसरे चट्टक्तिविधुरं दीन मुख विशभ्रताम्‌। 


(४९ ) 


विश्लेषे स्मरवद्विना3नुसमर्य दंदशमानात्मनों 
श्रातः | सवेदशासु दुःखगहने घिकामिनां जीवितम ' ॥१॥ 


हे भाई ! पुष्ट स्तनसे युक्त शरीरवाढी ख्रीके संयोगसे प्रथक्‌्‌ 
होनेमें डरनेवाढे, खीके मानके समय मिष्ट वचनोंसि विहवछ एवं दीन 
मुखको धारण करनेवाले, ओर वियोगावस्थामें कामरूप अम्निसे प्रतिसमय 
- जलनेवाले कामीपुरुषोंके सपेदा दःखमय जीवनको घिकार है । 


संप्तारमें देखा जाता है कि-जो पुरुष खीके अधीन बनता है, वह 
ख्रीकी छातको एरप्पोंका वर्साद, ओर खत्रीके मुखसे निकलने वाली 
लारका अमतरस समझता है ! इसमें भी अगर स्री जरासा हंसकर बोले 
तब तो वह अपनेको अहमिन्द्र समझने लग जाता है । कहाँ तक कहा 
जाय ? कामीपुरुष समस्त दुर्गुणोंकी गुण ही समझता है | परन्तु जब 
विपयजस्य बिर्सरसका ख्यार आता है तब वह कुछ विचारशील 
बनता है | 


अन्तमें--हे भव्यो ! यदि कल्याणके सत्यमार्ग की चाहना है, 
तो इंद्वियोंके विषयोसे विमुख होजाना ही अयस्कर ह+ सरसों जैसे 
सुखमें मोहित होकर, मेरु समान _ःखका स्वीकार न करो। निप्त समये 
आत्मारूपी रत्न संकल्प-विकल्पजन्य क्रोध, मान, माया, छोम ओर 
गग-हेषादि शब्रुसमूहरूप किच्डसे दूर होगा, तभी उसका सच्चा स्व- 
रूप प्रकाशित होगा । अत एव यदि आत्मकल्याणकी अमिलाषा है, 
तो इंद्रियोंरूपी चोरोंसे सवंधा दूर हो जाओ । और कलिकाढ सर्वक्ञ 
श्रीहेमचंद्राचायके इस वचनको वरावर स्मरणमे रखोः-- 


* आपदा कथितः पन्‍्था इन्द्रियाणामसंयमः । 
तज्ञयः संपर्दां मांगों येनेए्त तेन गस्यताम॥ १ ॥. 


इन्द्रियान्वंव तत्सवे यत्स्व॑र्गनरकाबुभों । 
निगृद्ीतविरष्ठानि स्वर्गीय नरकाय च ” ॥ २॥ 

८४ इन्द्रियोंकी स्वतंत्रता, यह दुःखका मार्ग है ओर उनका जय, 
सुखका मार्ग है। इनमें जो इष्ट हो, उस मार्गको ग्रहण करो। तथा, 
इसी कारणंसे इन्द्रियोंकी वशमें रखना, यह स्वर्गका कारण और इन्द्रियों- 
को स्वतंत्रता देनी, यह नरकका हेतु है। इस लिये समस्त जीव इन्द्रि- 
योंको वशमें रखकर स्वरगके ओर परंपरासे मोक्षके अधिकारी बने ऐसी 
अन्तःकरणकी शुभ भावना के साथ इसको समाप्त किया जाता ह। 


४ ३६ वें पेजमें ९८ वें .छोकका एक पद भूलस रह गया है, 


वह इस प्रकार हैः--न हृष्यति ग्लायति वा स विज्ञेयों नितेन्द्रियः 
॥ ९८ ॥ ! | 





३, ४ ४२ 
# 0 2०77 7५ 












ह ,ईघ-) 
०३, (४८ »- * ६4% 
#असुदाद: 
४7 १, पल 


रा 
4348 26२३, 7०८६९४०३२ 








॥-7 682: हक ३०६ ७ 22२० ० शक 


४, ६४ यों या वस्सल्य, ४; 
रे "004४ (रा 

छम्मगीइत्रते। प्रकक 
ध शी ०: हा रन 


ट्मण्ण पट श० 
“रन ् « 


१5० ४५६ 
का न 
पटल. वा कर या कि: 8 की! 


बेंच कियों गया: है। 


) का हे धरा का नो पु 
है ्‌ एस “मनी 
4४ 


४५ 46 7.० ६ 0 
] 


तार: पर 

रा गम कैरम हैः पार 5 “उप तक ४४८२ मामने ५ 
५९. हे हैँ, 2 $ कह ४ ४ रस: 
है धो ् 

































शी आर 
हे! तोः हे. रथ; डक रा रे 
ध्जि है] ५ पड ० मुह ।0077४ (४४ कि - ३; 
हक पे; |! पुस्तक सय ढ 
|; यू हुः धरती यह १ सबक: 
(70८६, 0044 हर कब चै 5 59% 40572 
दि 20052 8 7: ऋ देकर असर: 
2 
द 
अत्यन्त: 


१३६ 00280 
कि जनक तो इसकी, 
(५६ 
















0 
४ 
आरा, अत्यन्त 
ओर कि कर] 











जाती: भर 2६2 





हियासती: मर्यर 


हि." ०४०१० ५५ ५६-3५ 4, रे 
कफ 2४ ॥५,५२३६ £// 4 








3 45 वित 
रे 2 ॥ ता हा मा, ५ (6 5 
“75 मिंक 2५०4५ 








् 

लोरब्ररी हि. है 2. 
हट 0 
पु ४, 
7४ ० ६ 42० 02 कब 
बज 

4० #2408% 






पक रे 
हज ५ ० पक 5 ५४६, के 


2 कक 
५ 


फ्पभाा 


कह, हट, है 


७४- 
3 कर 
7०% <५ ८ 
है पर 2 ३७ 
न 


8७७ 


स्का 
5२ «. 


;छ 


कद्ट7 


यु 


३१० % 


न 


सा 


ह' अधिलीप 
अअ्रा, दी अग्नि 5 
नि ४ 


्ज ड 


७० 


५, 9 ० ८ है 


कन 


हा 


आह, 


7 पर 


“हर 
शा 


९, 


2 


हर ०» का 


तप 
है 
न होगा, 


जप 
सा 


ब्रा न्न्री्ा 


एल 


4 (५ 5५2 


३ ५४४४: 8६/०५ १६ सके ४) 


] 


0 000005227 0. ९३: 
5 72५ ४,३०० 





